﻿Mă conectez cu milioane de alți oameni în expresia "individualității mele" Mai mult, exprim această individualitate asociindu-mă cu o lume superioară mie - un loc de stele și eroi - care este în mare măsură un produs al fanteziei Cea mai nouă societate de consum este inseparabilă de construcția de spații de expunere: spații cu tematică locală, palate ale consumului, precum arcadele pariziene din secolul al XIX-lea asupra cărora a atras atenția Walter Benjamin și centrele comerciale gigantice de astăzi; precum și spații metalo-locale care, prin dispozitive, ne leagă de o existență superioară imaginară Totuși, tot acest conformism și toată această alienare pot fi totuși resimțite ca alegere și autodeterminare; nu numai pentru că spațiile de consum oferă o varietate de opțiuni, ci și pentru că, intrând într-un anumit stil de viață în interiorul lor, pot simți că ies din spațiul familiei sau al tradiției care mă limitează Desigur, este de la sine înțeles că adevărata căutare a autenticității începe doar acolo unde se reușește să iasă din limbajul logo-centric generat de corporațiile multinaționale Acest limbaj ocupă un loc important în mediile metalice ale performanței, dar asta nu este tot De asemenea, sunt folosite vedete admirabile, eroi, sloganuri politice și demonstrații Pot fi abuzați (gândiți-vă la tricourile Che Guevara), dar ne pot lega și de mișcări transnaționale pentru a rezolva probleme reale Cum altfel promovarea individualismului expresiv ne schimbă imaginarul social? Aici nu pot decât să contur din nou un tip ideal, întrucât avem de-a face cu un proces gradual în care noul coexistă cu vechiul Achille Mbembe în analiza sa excelentă a Johannesburgului contemporan, "Estetica superfluului" {Cultura publică, voi , nr [ ], Duke University Press, pp - ) descrie mediul de hipermarket high-end din nordul orașului - Melrose Arc și Montecasino Acolo, cumpărătorul se poate simți ca și cum s-ar afla în alte locuri - imaginare Prin imitații iscusite, inclusiv, de exemplu, prelucrarea atentă a pietrei, care dă impresia că a fost lucrată de-a lungul secolelor, suntem plasați în Toscana Aceste centre reprezintă un proiect de "prima lume", dar, în rădăcinile lor medievale, reprezintă și integrarea unei comunități care este dezintegrată de capitalismul consumist modern Cumpărătorii din aceste centre sunt împuterniciți din punct de vedere emoțional să îmbrățișeze imensul și să se bucure, pe de o parte, de o gamă de opțiuni care se desfășoară în mod interesant și, pe de altă parte, de o comunitate dezirabilă din punct de vedere nostalgic, cu o lungă istorie de semnificații ascunse (pp și urm ) Joc de cuvinte intenționat Iată o referire indirectă la munca inovatoare a lui Naomi Klein: NoLogo: TakingAim at the BrandBullies (Toronto: Vintage Canada, ) Vârsta seculară Înțelegerea noastră despre noi înșine ca națiuni suverane nu a fost înlocuită de acest nou individualism Dar s-ar putea să fi fost o schimbare în accent Identitatea umană este un lucru complex construit în jurul multor repere Mulți dintre noi încă considerăm important să fim canadieni, americani, britanici sau francezi Uită-te la cum ne comportăm în timpul Jocurilor Olimpice Dar ponderea și semnificația acestui lucru în sensul nostru comun de identitate se pot schimba S-ar putea argumenta că pentru mulți tineri de astăzi, unele dintre stilurile pe care le folosesc și le reprezintă în cercul lor imediat, dar care sunt determinate de mass-media în raport cu vedetele, și chiar cu produsele admirabile, ocupă un loc mai mare în sensul lor de și că toate acestea tind să înlocuiască în importanță sentimentul de apartenență la structuri colective de amploare precum națiunile, ca să nu mai vorbim de biserici, partide politice, mișcări sociale de propagandă și altele asemenea În ceea ce privește ordinea morală modernă a beneficiului reciproc, poate chiar să fi devenit mai puternică Sau, poate că ar fi mai bine să spunem, a căpătat o formă ușor diferită Desigur, este clar că idealurile de dreptate, respectul reciproc pentru libertatea celuilalt în rândul tinerilor de astăzi sunt la fel de puternice precum au fost întotdeauna Într-adevăr, tocmai acest relativism moale pare să însoțească o etică a autenticității - să-și facă fiecare treaba lui și să nu ne criticăm "valorile" celuilalt - se bazează pe o bază etică solidă, chiar o cere Nu este nevoie să critici valorile altei persoane, pentru că are dreptul să-și trăiască propria viață Dacă păcatul nu este tolerat, atunci aceasta înseamnă intoleranță Această interdicție decurge în mod evident din etica libertății și a beneficiului reciproc, deși nu ar fi greu de găsit vina într-o asemenea aplicare a ei De îndată ce această nouă idee fixă, ușor de deslușit în "relativism", intră în vigoare, această interdicție se găsește singură acolo unde era susținută de obicei de alți oameni Locke credea că legea naturii trebuie să fie insuflată oamenilor printr-o disciplină strictă, așa că, deși scopul era libertatea individuală, nu a existat nicio inconsecvență percepută între aceasta și nevoia de virtuți puternice și încurajate de caracter Dimpotrivă, părea evident că fără aceste virtuți nu se putea stabili ordinea respectului reciproc A trecut mult timp până când John Stuart Mill a putut Jean-Louis Schlegel subliniază că valorile care reies constant din studiul tineretului de astăzi sunt: "droits de l'homme, tolerance, respect des convictions d'autrui, libertes, amitie, amour, solidarite, fraternite, justice , respect de la nature, intervention humanitaire" [drepturile omului, toleranța, respectul pentru credințele altora, libertate, prietenie, dragoste, solidaritate, fraternitate, dreptate, respect pentru natură, intervenție umanitară]; Esprit, de , iunie , p Sylvette Denefle trage o concluzie similară de la necredincioșii francezi: Sociologie de la Secularisation (Paris: L'Harmattan, ), cap Toleranța este o virtute cheie pentru ei (pp și urm ) Epoca autenticității să proclam ceea ce a ajuns să fie numit "principiul vătămării", conform căruia nimeni nu are dreptul să se amestece în viața mea, decât în scopul de a preveni vătămarea altora În acele vremuri, acest lucru nu era în niciun caz acceptat de toată lumea și părea o cale directă către desfrânare Astăzi, însă, "principiul dăunării" este încurajat pe scară largă și pare a fi o formulă cerută de individualismul expresiv dominant (Aparent, nu a fost o coincidență faptul că argumentele lui Mill s-au bazat și pe surse expresiviste în persoana lui Humboldt ) Într-adevăr, "căutarea fericirii (individuale)" capătă un nou sens în perioada postbelică Desigur, a fost parte integrantă a liberalismului încă de la Revoluția Americană, care a declarat-o solemn drept una dintre ipostazele din trinitatea drepturilor fundamentale Dar în primul secol al Republicii Americane, s-a încadrat în anumite limite evidente În prim-plan a fost o etică civică, cu accent pe binele autoguvernării și s-a implicat că americanii ar trebui să trăiască după această etică Dar, dincolo de aceasta, existau niște cerințe de bază ale moralității sexuale, ceea ce mai târziu au fost numite "valori familiale", precum și valorile harniciei și productivității, care au devenit punctul de plecare pentru urmărirea binelui individual Depășirea acestor cerințe însemna nu atât căutarea fericirii personale, cât calea spre distrugere Prin urmare, nimic nu părea să contrazică cele trei drepturi fundamentale declarate solemn în Declarația de Independență ca expresie a dorinței publice de a pune în aplicare, iar în alte cazuri (cum ar fi, de exemplu, în domeniul moralității sexuale) de a încuraja aceste norme Societățile europene ar fi putut fi mai puțin îndrăznețe decât americanii în încurajarea diferitelor tipuri de conformitate socială, dar legile lor onoare au fost poate și mai restrictive Erodarea acestor restricții asupra satisfacției individuale a fost, în unele cazuri, treptată, cu fluctuații înainte și înapoi, dar cu o tendință generală clară Michael Sandel a remarcat că interesul pentru etica civică a fost mult mai proeminent în istoria americană de la începutul secolului XX Este posibil ca Brandeis să fi susținut o campanie antitrust la începutul secolului al XX-lea, în parte pe motiv că marile asociații "au diluat moralitatea și cetățenia care le-ar fi oferit muncitorilor capacitatea de a gândi ca cetățeni" Dar pe măsură ce secolul al XX-lea a progresat, astfel de considerații au trecut din ce în ce mai mult în fundal Instanțele au devenit din ce în ce mai interesate de protejarea "intimității" individului Într-adevăr, în perioada de după cel de-al Doilea Război Mondial, restricțiile privind căutarea fericirii individuale au fost abolite cel mai evident, în primul rând în cel sexual, dar și în alte domenii Curtea Supremă a SUA a hotărât în favoarea "confidenţialităţii" şi limitând astfel domeniul de aplicare a infracţiunilor Michael Sandei, Democracy's Discontent (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), pp - Vârsta seculară corect, este un prim exemplu în acest sens Ceva similar se întâmplă în timpul revizuirii codului penal canadian sub Trudeau, care a declarat principiul că "statul nu trebuie să intre în dormitoarele oamenilor" Michel Winock notează schimbarea "mentalității" în Franța în anii : entra dans la loi"*, a început legalizarea avortului, reforma procedurii divorţului, permisiunea filmelor pornografice etc O evoluție similară are loc în aproape toate societățile nord-atlantice Inima acestei revoluții este schimbarea obiceiurilor sexuale A fost o perioadă lungă de așezare a noii clădiri, așa cum sa indicat în paragraful anterior, dar în rândul elitelor culturale, această dezvoltare a început mai devreme În anii a acoperit toate clasele A fost o schimbare evidentă și profundă Relativizarea castității și monogamiei, afirmarea homosexualității ca alegere legitimă, toate au avut un impact extraordinar asupra bisericilor care au subliniat aceste probleme atât de puternic în ultimele secole și în care evlavia a fost adesea identificată cu un cod sexual extrem de pedant Voi reveni la asta în scurt timp Într-adevăr, nevoia de a lucra asupra caracterului cuiva s-a retras din ce în ce mai mult în plan secund, de parcă morala respectului reciproc ar fi inerentă însuși idealului realizării de sine Astăzi, mulți tineri nu mai pun la îndoială acest lucru, uitând că teribilele erori ale fascismului și ale naționalismului extrem din secolul al XX-lea își au rădăcinile și în expresivism Toate acestea reflectă probabil măsura în care aceste principii de respect reciproc pentru drepturile celuilalt au devenit încorporate în culturile noastre nord-atlantice, formând fundalul pe care multe dintre procedurile noastre politice și legale de reparare și eliminare a discriminării par să fi fost pe deplin legitimate , chiar dacă suntem cu toții, încă discutăm energic detaliile specifice ale aplicării lor Dar reflectă și faptul că conștiința juridică este din ce în ce mai puțin asociată cu acel sentiment de apartenență la o anumită comunitate politică, care are atât laturi pozitive, cât și negative * Înlăturarea cenzurii, "liberalizarea moravurilor", intrat în lege (fr ) Michel Winock, Lesiecle des intellectuels (Paris: Seuil, ), p S-ar putea argumenta că această schimbare de identitate ajută la explicarea ratei de participare în scădere a alegătorilor - nu doar în SUA, ci în aproape toată lumea nord-atlantică Acest declin este mai caracteristic grupurilor mai tinere (vezi: Putnam, Bowting Alone, capitolul ) Retragerea este probabil nu numai directă, atunci când indivizii independenți își pierd interesul pentru politică, ci și indirectă: oamenii abandonează mișcările și organizațiile care obișnuiau să-i asocieze cu politica De exemplu, declinul conștiinței de clasă, și deci a mișcărilor de clasă precum sindicatele, în unele țări (Marea Britanie, Franța) duce la o ruptură a conexiunii care exista anterior între mulți oameni și sistemul politic Anterior, s-au conectat cu întregul prin identitatea lor de clasă și o anumită înțelegere a luptei de clasă O lume în care din ce în ce mai puțini oameni sunt legați prin identitate de "mișcarea muncitorilor" sau de PCF este probabil o lume în care nivelul laissez-faire este în creștere Epoca autenticității Aici las deoparte argumentele pro și contra pentru a ne concentra asupra a ceea ce este important pentru scopurile noastre și a ceea ce poate fi descris ca un loc imaginar al sacrului (în sensul cel mai larg) Conturând tipul ideal al acestui nou imaginar social, bazat pe individualismul expresiv, am putea spune că a fost non-Durkheimian Sub regimul paleo-Durkheimian, legătura mea cu sacrul presupunea apartenența mea la o biserică care era în principiu una cu societatea, deși de fapt existau atât străini care erau tolerați, cât și eretici care nu fuseseră încă pedepsiți Regimul neo-Durkheimian mi-a permis să-mi aleg propria confesiune, dar aceasta, la rândul său, m-a conectat la o "biserică" mai mare, mai evazivă și, mai important, la un organism politic care urma să joace un rol providențial În ambele cazuri a existat o legătură între loialitatea față de Dumnezeu și apartenența la stat - de unde și epitetul meu "Durkheim" Regimul neo-Durkheimian semnifică o etapă importantă pe drumul spre individualitate și spre dreptul de a alege Mă alătur unei confesiuni pentru că mi se pare corect Într-adevăr, acum se pare că nu există nicio modalitate de a fi în "biserică" decât printr-o astfel de alegere Dacă, conform regulilor lui Paleo-Durkheim, cineva poate (și a cerut) ca oamenii să fie integrați cu forța, uniți corect cu Dumnezeu împotriva voinței lor, atunci acum nu are rost în acest sens Coerciția începe să pară nu numai nedreaptă, ci și ridicolă și, prin urmare, inacceptabilă O cotitură importantă în dezvoltarea acestei conștiințe este văzută în reacția Europei educate la abrogarea Edictului de la Nantes Până și tata a crezut că a fost o greșeală Cu toate acestea, viziunea expresivistă asupra lumii înțelege acest lucru ca pe o nouă fază Viața sau practica religioasă la care particip nu ar trebui să fie doar subiectul ales de mine, ci ar trebui să mă atragă, să-și dobândească sensul în cadrul dezvoltării mele spirituale, așa cum o înțeleg eu însumi Acest lucru ne duce mai departe Alegerea confesiunii a avut loc într-un fel de cadru imobil, să zicem, în cadrul crezului apostolic, simbolizând credința "bisericii" mai mari În acest sistem de coordonate religioase, aleg biserica în care mă simt cel mai confortabil Dar dacă acum accentul se mută pe calea mea spirituală, adică către niște intuiții subtile cărora eu însumi le acord importanță, atunci devine din ce în ce mai dificil să mențin acest sau orice alt sistem de coordonate Aceasta înseamnă că participarea mea la "biserica" mai mare nu poate avea sens pentru mine, nici participarea mea la "poporul lui Dumnezeu" sau la orice organizație politică care pretinde un rol providențial În modul nou - expresiv -, nu este nevoie să plasăm legătura noastră cu sacrul într-un anumit cadru de referință mai larg, fie că este "biserică" sau stat Vârsta seculară De aceea, dezvoltarea ultimelor decenii în Franța a fost atât de destabilizatoare pentru ambele părți ale vechiului "război franco-francez" Nu numai că biserica și-a văzut aderenții diminuându-se dramatic, dar și tinerii au început să se îndepărteze de concepțiile rivale ale liber-gândirii și/sau comuniste asupra lumii Menținând dinamica clericalismului baroc, paleo-Durkheimian, acest război a dat naștere unui fel de umanism care s-a străduit în felul său să fie ceva ca o "biserică" națională, "biserica" Republicii și principiile ei, o coordonată sistem în cadrul căruia oamenii și-ar păstra diferitele opinii metafizice și (dacă ar insista asupra lui) opiniile religioase Republica a devenit, parcă, un regim neo-Durkheimian opus regimului paleo-Durkheimian al monarhiștilor clerici Această tradiție și-a asumat chiar rolul de "sacru" (Gândiți-vă la Hipon sacree*, principalul sacrilegiu** care l-a ucis pe Marat etc Se pare că această tradiție a contribuit la utilizarea teoretică de către Durkheim a acestui termen pentru a reduce decalajul dintre vechiul regim și Republică ) Nu este surprinzător că, de asemenea, catolicismul și varietatea sa republicană au suferit o apostazie masivă sub noul regim post-Durkheim de individualism expresiv A schimbat complet modul în care idealurile de ordine erau de obicei țesute în controversa dintre credință și neîncredere Ceea ce s-a schimbat nu este doar faptul că am ajuns la un consens larg cu privire la idealul nostru de ordine morală, ci și că în regimul nostru post-Durkheimian "sacru", atât religios, cât și "profan", au devenit deconectați de angajamentul nostru politic Rivalitatea dintre aceste două tipuri de angajament global a fost cea care a inspirat "războiul franco-francez" Acest vechi regim a fost cel care a putut trimite mase de oameni în tranșee pentru a lupta pentru țările lor în și a-i ține acolo mai bine de patru ani, cu puține dezertări și rare cazuri de rebeliune Spun asta la timpul trecut pentru că în multe dintre aceleași țări care au fost principalii beligeranți în acest război, noul regim pare să fi făcut această stare de lucruri de neconceput Dar este, de asemenea, clar că aria geografică pentru care aceasta continuă să fie valabilă este limitată În Balcani, situația nu s-a schimbat prea mult de la războaiele care * Sfânta unire {fr } ** Mână sacrificială (fr ) Cred că analiza mea de aici este apropiată de cea a lui Marcel Gauchet, care numește prezentul în Franța une troisieme epoque de la Idicite [a treia vârstă a secularității]; vezi: La Religion dans la Democrație (Paris: Gallimard, ), p Vezi și a lui: La Condition Historique (Paris: Stock, ), capitolul Această a doua carte plasează dezvoltarea în discuție în contextul unei teorii profunde și iluminatoare a istoriei umane François Furet în Le Passe d'une Illusion (Paris: Gallimard, ) indică devotamentul remarcabil şi simţul identităţii naţionale care a alimentat-o Epoca autenticității au fost dezlănțuite în Și nu ar trebui să presupunem cu optimism că această schimbare este ireversibilă chiar și în partea centrală a societăților nord-atlantice Modelele paleo-, neo-, post-Durkheim descriu tipurile ideale Nu spun că ele oferă o descriere completă, ci vreau doar să spun că istoria noastră a trecut prin aceste regimuri și că epoca noastră este din ce în ce mai caracterizată de ultimul dintre ele Că noul regim nu determină totul este destul de clar din conflictele din societatea contemporană Într-un fel, o parte din ceea ce a fost impulsul pentru "majoritatea morală" și motivează "dreapta creștină" în SUA este dorința de a revendica o parte din înțelegerea neo-Durkheimiană prăbușită a lucrurilor care au servit anterior la definirea națiunii, când se considera că a fi american înseamnă a fi legat de teism, de a fi "unul popor al lui Dumnezeu", sau cel puțin de a fi legat de o etică strâns asociată cu teismul De asemenea, mulți din conducerea Bisericii Catolice conduse de Vatican încearcă să reziste provocării care vine la adresa autorității lor monolitice și este implicită în noua înțelegere expresivă a spiritualității Și Biserica Catolică din Statele Unite își unește forțele cu dreapta creștină în încercarea de a restabili versiunile anterioare ale consensului moral care foloseau baze religioase neo-Durkheimiene Pentru toate aceste grupuri rămâne ideea că există o legătură între credința creștină și ordinea civilizată Cu toate acestea, însăși natura defensivă a acestor încercări arată în ce măsură am ieșit din vechiul regim Această schimbare are implicații de amploare pentru starea credinței de astăzi Și, de asemenea, evidențiază ceea ce am notat mai devreme Termenii mei neo-Durkheim și post-Durkheim înseamnă tipuri ideale Nu spun că timpul nostru este fără echivoc post-Durkheimian, deoarece, să zicem, Franța medievală a fost, fără îndoială, Paleo-Durkheimiană, iar Statele Unite ale secolului al XIX-lea au fost neo-Durkheimian Mai degrabă, aceste două regimuri sunt într-o stare de luptă unul cu celălalt Și tocmai posibilitatea unui regim post-Durkheimian destabiliza situația și provoacă conflict Excelenta carte a lui José Casanova Public Religions in the Modem World (Chicago: University of Chicago Press, ) arată cât de diversă este situația noastră religioasă Dacă ar fi să trăim într-o situație definită în întregime de înțelegerea post-Durkheimiană, probabil că nu ar mai fi loc pentru religie în sfera publică Viața spirituală ar dobândi un caracter absolut privat, în conformitate cu normele cunoscutului liberalism procedural, foarte răspândit astăzi Dar Casanova urmărește de fapt "deprivatizarea" religiei, adică încercarea bisericilor și a structurilor religioase de a se amesteca din nou în viața politică a societăților lor Exemple: dreptul creștin și scrisori ale episcopilor catolici din SUA, despre care tocmai le-am menționat Este puțin probabil (și nedorit) ca acest lucru să se oprească vreodată Dar situația în care au loc aceste intervenții este determinată de sfârșitul regimului durkheimian uniform și de acceptarea înțelegerii post-durkheimiene de către tot mai mulți oameni Vârsta seculară Înainte de a examina această relație problematică dintre credință și ordinea civilizată, vreau să arăt cum schimbarea pe care tocmai am menționat-o se potrivește cu logica subiectificării moderne și cu ceea ce am putea numi eul izolat Am văzut deja în secolul al XVIII-lea, într-unul din "punctele de ramificație" importante menționate în partea anterioară, că una dintre reacțiile la religia rece, măsurată a identității izolate a fost aceea de a sublinia sentimentul, emoțiile, ale celor vii credința care ne atinge Acest lucru s-a întâmplat, de exemplu, cu pietismul și metodismul, pentru care un răspuns emoțional viguros la actul mântuitor al lui Dumnezeu era mai important decât corectitudinea teologică Desigur, aceste mișcări au vrut să rămână în cadrul ortodoxiei, dar acest lucru nu a durat mult, iar accentul a devenit din ce în ce mai mult pe puterea și sinceritatea sentimentelor, și nu pe esența subiectului lor În a doua jumătate a secolului al XIX-lea, cititorii lui Emil * vor admira mai ales sentimentele profunde și autentice ale personajelor sale Există o anumită logică în asta Acolo unde odinioară domnea convingerea pasională și problemele de viață și moarte erau doctrinare, există acum un sentiment larg răspândit că însăși esența religiei se pierde în distanța rece a ortodoxiei intelectuale impecabile Se poate conecta cu Dumnezeu doar prin pasiune Pentru cei care simt acest lucru, intensitatea pasiunii devine o virtute majoră, demnă de neglijat acuratețea formulărilor teologice În epoca dominației rațiunii libere, această virtute începe să pară din ce în ce mai mult cea mai importantă Pe vremea romantismului, aceeași întrebare căpătase un accent ușor diferit Acum multora li se pare că rațiunea uscată în nicio formă nu poate ajunge la adevărurile finale Este nevoie de un limbaj rafinat, capabil să exprime sublimul sau divinul Dar pentru a-și găsi puterea, acest limbaj trebuie să rezoneze cu scriitorul sau cititorul A fi de acord cu o formulare externă nu este principalul lucru, este important să poți obține o perspectivă asupra unei realități superioare Acum cea mai valoroasă resursă spirituală a noastră este intuiția noastră personală profund simțită Schleiermacher vede ca sarcina sa principală să exploreze acest sentiment puternic al dependenței noastre de ceva superior nouă Să-l lăsăm să domnească și să răsune în noi este mult mai important decât să găsim formulările potrivite Cred că viziunea expresivistă actuală asupra lumii provine din această schimbare, care a pătruns adânc în cultura noastră și s-a răspândit prin ea Într-o epocă în care, așa cum spune Schleiermacher, "oamenii învățați care disprețuiesc religia" par să domine, doar intuiția spirituală, sentimentul spiritual pot avea valoare reală Și asta va duce inevitabil la o nouă limbă, cea mai rezonabilă pentru cei care au un astfel de sentiment Din aceasta, aparent, este subînțeles instrucțiunea: fiecare să-și urmeze propriul drum al spiritelor Aceasta se referă la cartea lui Jean-Jacques Rousseau Emile, sau Despre educația simțurilor, publicată în Epoca autenticității fara inspiratie Și nimeni să nu lase acuzațiile că calea lui este incompatibilă cu cutare sau cutare ortodoxie să-l ducă în rătăcire Deci, dacă, în regimul original paleo-Durkheimian, oamenii au simțit pur și simplu că ar trebui să se supună ordinului de a-și uita propriile instincte religioase, deoarece acestea, fiind diferite de ortodoxie, sunt considerate erezie, sau cel puțin ceva ticălos, și dacă oamenii care au trăit într-o lume neo-Durkheimiană, au înțeles că alegerea lor ar trebui să fie în concordanță cu cadrul de referință general acceptat al "bisericii" sau națiunii privilegiate, astfel încât chiar și unitarienii și societățile etice s-au prezentat ca denominațiuni cu slujbe și predici duminica, apoi în în epoca post-Durkheim, mulți oameni pur și simplu nu înțeleg cerința de a se supune vreunuia sau regulilor Așa cum în lumea neo-Durkheimiană, a te alătura unei biserici în care nu ai încredere mi s-a părut nu numai greșită, ci și ridicolă și contradictorie, tot așa în epoca post-Durkheimiană mi se pare absurd să adere la o spiritualitate care nu mă ghidează și nu mă inspiră pe propriul meu drum Astăzi, mulți oameni pur și simplu nu percep respingerea propriei căi pentru a se conforma unei autorități externe ca o formă de viață spirituală În cuvintele unui vorbitor de la o sărbătoare New Age, "Acceptați doar ceea ce sinele vostru cel mai interior găsește convingător " Desigur, o astfel de înțelegere a locului și naturii spiritualității este construită pe pluralism, și nu doar pe pluralism închis într-un cadru doctrinar, ci pe pluralism nelimitat Sau mai bine zis, există granițe de altă natură, au un sens politic și provin din ordinea morală a libertății și a binelui reciproc Calea mea spirituală trebuie să respecte căile spirituale ale altora, trebuie să adere la "principiul răului" Cu o astfel de restricție, calea mea poate varia de la apartenența la orice congregație, comunități naționale sau biserici care pretind statutul de stat, dar poate merge și către cei care au nevoie doar de grupuri foarte libere de oameni cu gânduri similare sau doar un fel de organizații, lucruri auxiliare , cum ar fi sfatul sau literatura Luc Ferry, în foarte interesanta sa carte EHomme-Dieu ou le sens de la vie (Paris: Grasset, ), capitolul , discută acest fenomen sub rubrica "renunțarea la autoritate" (lerefus de lAutorite) Sunt de acord cu majoritatea celor spuse de el, dar cred că supraintelectualizează această reacție, ducând-o direct la Descartes și nevăzând-o rădăcinile expresiviste Sir George Trevelyan într-o prelegere la Mind Body Spirit Festival op în: Paul He-las, The New Age Movement^Oxiord: Blackwell, ), p Se poate spune că această prescripție reprezintă doar viziunea asupra lumii New Age Dar, în acest sens, diferitele componente New Age reflectă poziții mult mai numeroase și mai răspândite, așa cum arată Hylas (Hee-las) în capitolul De exemplu, conform unui sondaj Gallup din , % dintre americani sunt de acord că "individuul trebuie să ajungă la propria sa convingere religioasă independent de orice biserică sau sinagogă" (Heelas, p ); cit de asemenea în: Robert Bellah et al , Habits of theHeart (Berkeley: University of California Press, ), p Vârsta seculară Acest principiu a priori conform căruia un răspuns suficient la o cerere religioasă trebuie să satisfacă condiții fie paleo-sau neo-Durkheimiene (biserica sau "biserica" și/sau societate) a fost abandonat de noul regim Spiritualul ca atare, în esența lui, nu se mai referă la societate Aceasta este logica răspunsului expresivist la identitatea izolată Dar, desigur, nu s-a dezvoltat de la sine În cel puțin unele societăți, principalul catalizator al acestui proces din ultimele decenii pare să fi fost noua cultură individualistă de consum născută din afluenta postbelică Acest lucru pare să fi mulțumit foarte mult o populație care a trăit din timpuri imemoriale sub jugul lipsei invariabile, când, în cea mai optimistă perspectivă, oamenii nu puteau decât să se mențină la un nivel de prosperitate modestă și să evite nenorocirile Yves Lambert a arătat că această nouă cultură a subminat imediat fosta coeziune comunală a parohiei bretone și a transformat oamenii de la bogata lor viață rituală comunală la o căutare energică a bunăstării personale După cum a spus unul dintre informatorii lui Lambert: "Op p'a plus le temps de se soucier de $a [la religion], il y a trop de travail II faut de Gag-gent, du confort, tout $a, tout le monde est lance lâ-dedans, et le reste, pffft!Acum doar asta a devenit important pentru toată lumea, iar restul este o prostie! Aceste mișcări sunt interconectate Noua bunăstare a fost însoțită de comunicații îmbunătățite, care au deschis orizonturi, dar apoi noua căutare a fericirii i-a fascinat atât de tare pe oameni, încât au început să părăsească fosta lor viață rituală, care a fost construită în jurul comunității și a eforturilor sale comune de a supraviețui în lumile fizice și spirituale Această viață rituală în sine a început să scadă, să dispară parțial și sunt din ce în ce mai puțini cei care ar dori să o continue Părea că această "conversie", ca și invocațiile anterioare, era un răspuns la o formă mai puternică de magie Nu că religiozitatea locuitorilor satului Limersel era preocupată doar de supraviețuirea economică și protecția împotriva nenorocirii, dar credința lor a împletit atât de mult preocuparea pentru mântuire cu dorința de bunăstare încât perspectiva unui nou individ Yves Lambert, Dieu Change en Bretagne (Paris: Cerf, ), p Daniele Hervieu-Leger exprimă o idee asemănătoare cu a mea Ea spune că frica de lipsă dispare în lumea modernă: "Que se passe-t-il pour la religion dans une societe ou Hop a l'assurance de manger â sa faim, quoi qu'il arrive?" [Ce contează ca religie într-o societate în care hrana este garantată indiferent de ce se întâmplă?] - în: Chretiens, tournez la page (Paris: Bayard, ), p Sociologii religiei au remarcat deja că nivelul înalt al practicii religioase din unele regiuni ale Franței era strâns legat de viața în parohii Migrația către orașe a dus, de regulă, la consecințe devastatoare După cum a spus Gabriel Le Bras, "Je suis convaincu que sur cent ruraux qui s'etablissent â Paris, il y en a â peu preș qui, au sortir de la gare Montparnasse, cessent d'etre des pratiquants" [Sunt sigur că că din o sută de oameni care vin din mediul rural, aproximativ își încetează practica religioasă imediat ce părăsesc clădirea gării Montparnasse în oraș] Cit în: Daniele Hervieu-Leger, Vers un nouveau Christianisme? (Paris: Seuil, ), p Epoca autenticității Calea către o fericire pământească de încredere și frumoasă a afectat întreaga lor viziune anterioară asupra lumii Un alt informator a spus: "Pourquoi j'irais a la messe, qu'ils se disent, le voisin qui est â cote de moi, il reussit aussi bien que moi, peut-etre meme mieux, et il n'y va pas ( "De ce să merg la Liturghie, se întreabă, pentru că vecinul meu se descurcă bine, ca mine, sau chiar mai mult, dar nu merge la Liturghie") Cu alte cuvinte, în forma AR a ultimei supraviețuiri a acestei parohii bretone, vechea viziune asupra lumii s-a asociat cu o întreagă gamă de interese diferite, lumești și non-mundane, și s-a prăbușit Ea nu poate fi restaurată; credința a fost păstrată doar în rândul acelor oameni care, după cum scrie Lambert, au dezvoltat-o Ceva similar s-a întâmplat în Quebec în anii , deși societatea de acolo era mult mai urbanizată Aici efectul a fost întârziat de medierea neo-Durkheimiană dintre identitatea națională și catolicism, dar odată ce acest nod a fost dezlegat, retragerea a început să ia un ritm deconcertant Această tendință are, probabil, o oarecare asemănare cu ceea ce se întâmplă în Irlanda modernă sau cu ceea ce se dezvoltă în Polonia Tranziția corespunzătoare în alte societăți protestante, în special anglofone, a fost mai treptată și mai puțin dramatică, poate pentru că noua cultură de consum s-a dezvoltat mai lent și pe o perioadă lungă de timp Dar atât în Marea Britanie, cât și în America, revoluția expresivistă din anii părea să se accelereze Cum să înțelegem impactul acestei schimbări asupra locului religiei în spațiul public? Poate fi considerată în felul următor Invenția umanismului exclusivist în secolul al XVIII-lea a dus la o nouă situație de pluralism, la o cultură care oscilează între religiozitate și religiozitate (faza ) Reacțiile nu numai la acest umanism, ci și la matricea (identitatea tăcută, ordinea morală) din care a crescut, au înmulțit numărul de alegeri în toate direcțiile (faza ) Și acest pluralism funcționează de mult timp și generează noi alegeri în mare parte în cadrul anumitor grupuri de elită, printre intelectuali și artiști Foarte devreme, mai ales în țările catolice, au apărut mișcări politice de umanism militant, încercând să răspândească neîncrederea în mase, care au avut un succes foarte modest; de asemenea, înstrăinarea religioasă a separat anumite secțiuni ale populației de biserică, fără a-i oferi nicio alternativă Pe de altă parte, mulți oameni fie au rămas în afara acestei culturi pluraliste, fragmentate, fie, rămânând la periferia ei, s-au încăpățânat să adere la o alegere religioasă sub diferite variante ale modelului durkheimian, astfel încât această alegere religioasă a fost strâns legată de includerea lor în societate Ibid Lambert, Dieu Change en Bretagne, pp și urm Vârsta seculară stvo Ar putea fi un paleotip, care, deși a început să se dezintegreze rapid la nivelul societății în ansamblu, și-ar putea păstra eficiența în zonele rurale la nivelul comunităților locale precum Limerselul lui Lambert Sau se poate referi la neotip, ca în sensul triumfător al providenței naționale, sau în rândul grupurilor oprimate care își apără identitatea de influența amenințătoare a unui alt tip de religiozitate (inclusiv ateismul în evenimentele recente din Polonia), sau în rândul grupurilor de imigranți Sau sentimentul că este necesară intrarea într-o comunitate religioasă ar putea fi susținut de o convingere incontestabilă că creștinismul sub orice formă dominantă local este matricea necesară a ordinii civilizaționale Ipoteza mea este că tranziția din ce în ce mai mare postbelică din imaginarul nostru social către epoca post-Durkheim a destabilizat și subminat diferite regimuri durkheimiene Consecința acestui lucru a fost fie că oamenii au fost recrutați treptat în această cultură zdrobită, fie (în cazul în care noua cultură a consumului a înlocuit complet vechea viziune asupra lumii) că au fost aruncați exploziv în această lume zdrobită Căci, ținând cont de trăsăturile atractive ale noii culturi, nu trebuie să subestimăm niciodată modalitățile prin care oamenii pot fi forțați să se alăture acesteia: comunitatea rurală se destramă, fabrica locală se închide, munca dispare din cauza scăderii afacerilor , greutatea uriașă a aprobării sau a dezonoarei sociale începe să încline în favoarea noului individualism Astfel, Revoluția expresivistă a subminat unele dintre principalele forme religioase ale epocii mobilizării, și anume bisericile, a căror pretenție la credința noastră a fost parțial justificată prin asocierea lor cu identitatea politică Chiar și acolo unde această identitate rămâne puternică, legătura cu spiritualitatea pentru cei care au căzut în noul mod - post-Durkheim - a fost întreruptă Dar există și un aspect mai important Revoluția expresivistă a subminat și legătura dintre credința creștină și ordinea civilizată O trăsătură centrală a multora dintre formele religioase ale epocii mobilizării descrise mai sus a fost simțul lor puternic al ordinii în viață și eforturile lor de a ajuta (sau de a convinge, sau chiar de a-și forța) adepții să realizeze acest punct După cum am subliniat mai sus, era poate inevitabil, pe măsură ce se adoptau noi forme de disciplină, ca această fostă funcție disciplinară să-și piardă din ce în ce mai mult din valoarea și anumite măsuri stricte care păruseră anterior importante, cum ar fi moderația absolută sau respectarea universală a Sabatului, au început să fie percepute de urmașii celor care le-au instalat ca pe ceva enervant și plictisitor A existat întotdeauna o anumită rezistență față de creștinii evanghelici pe presupusul motiv că sunt puritani care strica plăcerea altora și seamănă diviziune Personaje literare precum Melchizedek Howler și Jabez Fireworks din Dickens sau Bulstrode din George Eliot sunt, în felul tău, Epoca autenticității Această ostilitate este reflectată și uneori criticată de metodiști, a căror cerere de moderare și interzicerea distracțiilor la țară a fost văzută ca subminând cultura distracției comunale și întorcând oamenii unii împotriva altora O reacție mai răspândită spre sfârșitul secolului al XIX-lea a fost critica moralității evanghelice ca ofilirea, suprimarea libertății și dezvoltarea individului, unificarea oamenilor, negarea frumuseții etc Scriitori precum Shaw, Ibsen și Nietzsche au vorbit despre acest lucru foarte energic, aceasta este parțial exprimată în renumita frază a lui J S Mill: "Afirmarea de sine păgână este mai bună decât negarea de sine creștină" La rândul său, Arnold s-a plâns de lipsa de cultură în rândul clasei de mijloc nonconformiste Și în ceea ce privește grupul Bloomsbury, se poate considera că s-a format parțial ca o reacție la întreg acest climat religios Dar toate acestea au fost intensificate de revoluția culturală din anii , nu numai pentru că mai mulți oameni au fost atrași în opoziție cu etica religioasă, ci și pentru că noile obiceiuri sexuale erau din ce în ce mai în dezacord cu aceasta A existat o relație tripartită care părea absolut incontestabilă pentru mulți în trecut: între credința creștină și etica disciplinei și stăpânirii de sine, chiar lepădarea de sine, pe de o parte, și între acea etică și ordinea civilizată, pe de o parte alte Dar, așa cum am descris mai sus, această a doua relație a început să pară din ce în ce mai puțin valabilă pentru tot mai mulți oameni Căutarea fericirii a început să pară nu numai că nu are nevoie de o etică sexuală restrictivă, ci de fapt necesară depășirea ei în numele realizării de sine Oamenii care simt acest lucru cel mai puternic sunt, desigur, cei pentru care multe dintre aceste forme de disciplină au devenit a doua natură și nu au nevoie de un sprijin etic/religios puternic Spre surprinderea multor sociologi formați de Weber din generația mea, copiii anilor și au reușit să slăbească legăturile multor forme tradiționale de disciplină în viața lor privată, fără a le abandona în viața profesională Nu este atât de ușor să poți să o faci, unii oameni nu reușesc să o faci Mai mult, există medii întregi în care aceste forme de disciplină sunt încă foarte noi și departe de felul lor de a fi, ceea ce le face imposibilă această opțiune După cum spune David Martin, descriind succesul pe scară largă al penticostalismului în sud: În lumea dezvoltată, destul de mulți oameni pot permite concesii și libertăți, ignorând disciplina economică, cel puțin de ceva timp, dar în lumea în curs de dezvoltare disciplina economică nu poate fi evitată Dacă în lumea dezvoltată poți accepta această disciplină în viața ta profesională și să o ignori în afara muncii David Hempton, Religion and Political Culture in Britain and Ireland (Cambridge: Cambridge University Press, ), pp și - JS Mill, Despre Liherty, vezi: Hugh McLeod, Religion and the People of Western Europe, p ; Jeffrey Cox, Bisericile engleze într-o societate seculară, p Vârsta seculară tu, atunci, în lumea în curs de dezvoltare, disciplina trebuie să-ți guverneze întreaga viață, altfel te vei găsi pe margine, sau chiar te vei duce la crimă Această artă a disciplinei selective, care implică o perioadă lungă de învățare de-a lungul mai multor generații, este o condiție cheie pentru noua poziție, chiar dacă revoluția expresivistă a avut în vedere că rațiunea va începe să depășească vechile granițe În alte vremuri și locuri, o astfel de transgresiune fundamentală pare o nebunie, aproape sinucigașă Acolo unde legătura dintre disciplină și ordinea civilizată este ruptă, dar legătura dintre credința creștină și disciplină este de necontestat, expresivismul combinat cu revoluția sexuală a îndepărtat mulți oameni de la biserică Și în două privințe În primul rând, cei care au fost de acord cu schimbările actuale s-au găsit în conflict profund cu tipul de etică sexuală pe care o propuneau bisericile Și în al doilea rând, simțul de a-și urma propriul drum a fost jignit de ceea ce ei au perceput ca abordarea "autoritară" a bisericilor, care puneau legea și nu așteptau un răspuns Bisericilor le este greu să vorbească cu oamenii în această mentalitate La urma urmei, a vorbi cu ei nu înseamnă pur și simplu să fii de acord cu ceea ce spun ei Au fost prea multe iluzii false și utopice în revoluția sexuală ca protest împotriva vechilor tabuuri pentru a găsi ceva inteligibil acolo Într-adevăr, în cei de ani care au trecut de atunci, acest fapt a devenit clar pentru un număr tot mai mare de tineri (Aceasta nu înseamnă că bisericile, la rândul lor, nu au învățat nimic din această tranziție ) David Martin, Penticostalism (Oxford: Blackwell, ), pp - Gertrude Himmelfarb în One Nation, Two Cultures face o observație similară: "În minimizarea eticii puritane, contracultura a subminat acele valori care i-ar putea servi pe cei săraci Prin urmare, clasa de jos este o victimă nu numai a propriei "culturi a sărăciei", ci și a culturii din jurul clasei superioare Genul de crimă aleatoare care poate consuma un adolescent alb suburban poate fi literalmente fatal pentru un adolescent de culoare care trăiește în metropolă" (p ) Este, desigur, complet absurd să atribui sărăcia doar unei culturi a "permisivității" într-un moment în care politicile flagrant inechitabile de distribuție neglijentă și regresivă a veniturilor au afectat atât de grav săracii americani Este, desigur, posibil să ne gândim la revoluția sexuală în sine ca "pivotul" narațiunii mainstream sau al poveștii cu scăderi, și așa a fost adesea interpretată în anii (vezi, de exemplu, Reich, The Greening of America) Aceasta amintește de alte povești: știința demonstrează că religia este falsă și, de îndată ce oamenii îndepărtează obstacolele care îi împiedică să o vadă, nu se mai pot întoarce la imaginea respinsă a lumii, sau altfel: oamenii își doresc până la urmă autonomie, și de îndată ce vor vedea toate minciunile la baza puterii și autorității, nu se vor mai putea întoarce la vechiul sistem; este posibilă și următoarea poveste: oamenii își doresc libertate sexuală necontrolată și, de îndată ce văd că li s-a refuzat nerezonabil, nu se mai pot întoarce la vechiul mod Așa au înțeles-o mulți tineri în , de exemplu, în Berkeley sau în Cartierul Latin Cu toate acestea, acest punct de vedere s-a dovedit a fi de scurtă durată Într-adevăr, majoritatea oamenilor și-au dat seama rapid că lucrurile sunt mult mai complicate Epoca autenticității Dar, la fel cum cei care pretind că posedă un fel de înțelepciune și acționează ca mediatorul ei responsabil sunt obligați să o explice în mod convingător, adaptându-se la interlocutor, la fel este și aici Atașarea la un cod rigid, precum și sentimentul de apartenență la un corp militant al credincioșilor, dezvoltat în ultimele două secole ca urmare a unei poziții de apărare, aproape că face imposibilă găsirea unui limbaj comun Decalajul era foarte profund După cum a arătat Calam Brown în raport cu creștinii evanghelici, poziția etică a fost determinată de ideea unei femei care își dorea o viață de familie stabilă, care era în permanență pusă în pericol de ispitele masculine - beție, jocuri de noroc, infidelitate Vedem discuții și promovarea unor idei similare pe partea catolică În trecut, când femeile se temeau de consecințele iresponsabilității masculine și chiar ale violenței pentru ele și copiii lor, o astfel de abordare a problemelor nu era lipsită de motiv În multe medii, ea nu este lipsită de fundație în timpul nostru, mai ales în partea de sud a lumii, așa cum subliniază David Martin Aici avem de-a face cu o mișcare fundamentală care s-a manifestat în multe confesiuni în ultimele două sau trei secole și a fost numită "feminizarea" creștinismului, despre cum scrie Calam Brown în interesanta sa carte Acest lucru se datorează, evident, simbiozei strânse dintre credința creștină și etica "valorilor familiale" și munca disciplinată, simbioză care a redus și chiar a fost îndreptată împotriva stilului de viață militant și combativ, precum și a formelor de comunicare masculină, precum bautul in comun, jocurile de noroc, sportul - forme care i-au smuls pe barbati de la munca si de la familie Aceasta nu a fost doar o problemă pentru biserici - putem vedea conflictul și indecizia reverberând în întreaga societate ca idealul unei societăți "politete" bazată pe comerț dezvoltat în secolul al XVIII-lea Chiar și unii dintre intelectualii care au definit și salutat această dezvoltare, cum ar fi Adam Smith și Adam Ferguson, și-au exprimat îngrijorarea cu privire la aceasta Ar putea duce la atrofierea virtuților militare, care sunt necesare unui cetățean autonom Alţii se temeau că îi va face pe bărbaţi "efeminaţi" Feminizarea culturii a mers mână în mână cu feminizarea credinței Într-un context creștin, acest lucru s-a reflectat (și mai târziu s-a înrădăcinat) în declinul relativ al practicii religioase în rândul bărbaților în comparație cu femeile "Les hommes s'en vont"*, deplâng în unanimitate preoții din departamentul Ain în secolul al XIX-lea, mai ales în a doua jumătate a acestuia Această retragere reflectă adesea un sentiment Martin, Penticostalism, pp - A se vedea: Callum Brown, The Death of Christian Britain (Londra: Routledge, ), în special capitolele și Am discutat deja acest lucru mai detaliat în altă parte în Modem SocialImaginaries (Durham: Duke University Press, ) Bărbații pleacă (fr ) Philippe Boutry, Pretres et Paroisses au pays du curad'Ars (Paris: Cerf, ), p Vârsta seculară mândria și demnitatea masculină, care pare incompatibilă cu o religiozitate prea neîngrădită, există ceva "feminin" în acest gen de dăruire de sine religioasă Acest sentiment era asociat cu o anumită neîncredere față de autoritățile bisericești (ea însăși a hrănit această neîncredere și s-a hrănit cu ea): preotul (a cărui veșmânt semăna cu hainele femeilor) avea, poate, prea multă putere asupra soțiilor și fiicelor, dar, pe de altă parte , nu a fost chiar atât de rău, pentru că i-a învățat castitatea și fidelitatea și l-a protejat pe bărbat ca cap de familie Dar, în același timp, pe cât de bună era pentru femei, această percepție a conducerii bisericii era incompatibilă cu independența care era o parte majoră a bărbăției Această poziţie, evident, a stat la baza anticlericalismului filozofic al republicanilor Revoluția sexuală modernă din Occident a contestat toate conceptele de bărbat și femeie pe care se sprijinea această înțelegere a ordinii civilizaționale Ea a adus cu ea o paletă largă de poziții feministe și, potrivit unora dintre ele, femeile ar trebui să ceară pentru ele aceleași drepturi la explorare sexuală și la auto-realizare dezinhibată care erau atribuite anterior dorinței masculine Acest lucru subminează complet baza conceptuală a eticii care a dominat până acum Un raport din al Bisericii Scoției afirmă: "Adevărata problemă aici este fata promiscuă " Desigur, nu toată lumea va fi de acord cu o astfel de declarație a dorinței feminine Dar arată o nouă incertitudine cu privire la formele identității feminine - paralelă cu incertitudinea corespunzătoare în rândul bărbaților Este imposibil să abordăm problema eticii sexuale fără a te implica în aceste probleme Astfel, generațiile modelate de Revoluția Culturală din anii sunt, în unele privințe, profund înstrăinate de modelul strict tradițional de credință creștină care a predominat în Occident Am văzut deja cât de recalcitranți sunt ei față de acea disciplină sexuală care făcea parte din viața unui bun creștin, așa cum este înțeleasă, de exemplu, prin renașterea evanghelică din secolul al XIX-lea în țările de limbă engleză Într-adevăr, schimbarea modernă depășește simpla respingere a acestor standarde înalte Chiar și restricțiile adoptate de obicei în rândul comunităților țărănești tradiționale, pe care minoritățile clericale le considerau teribil de licențioase și încercau întotdeauna să le Ibid , cap III, cap și O discuție interesantă despre această scindare de gen în practica religioasă poate fi găsită în Hugh McLeod, Secularization and the People of Western Europe (Oxford: Oxford University Press, ), p ; în Leonore Davidoff și Catherine Hali, Family Fbrtunes (Londra: Routledge, ), cap ; și, de asemenea, în: Thomas Kselman, "The Varieties of Religious Experience in Urban France", în: Hugh McLeod, ed , European Religion in the Age of Great Cities, - (Londra: Routledge, ), capitolul Op în: Brown, Death of Christian Britain, p Epoca autenticității puse în ordine - chiar și ei au fost respinși de un număr imens de oameni din societatea noastră de astăzi De exemplu, clerul a dezaprobat în general sexul înainte de căsătorie și și-a exprimat îngrijorarea când cuplurile așteptau deja un copil când s-au căsătorit Dar totuși, aceste comunități de țărani, deși considerau destul de normal să verifice din timp situația viitoare, în primul rând, pentru a se asigura că cuplul care se căsătorește va putea avea copii, au considerat că este necesar să-și întărească uniunea cu o ceremonie rituală Cei care au încercat să treacă dincolo de aceste restricții au fost readuși în mainstream prin presiunea socială, sharivari sau "muzică de pisică" Astăzi am depășit clar aceste limite Oamenii nu numai că experimentează peste tot înainte de a se căsători și de a se stabili împreună ca un cuplu permanent, ci doar trăiesc unul cu celălalt, fără să se căsătorească deloc, în plus, intră într-o relație, apoi o rup, apoi o reiau din nou Iar strămoșii noștri țărani erau într-un fel de "monogamie periodică", dar în situația lor fosta unire era mereu întreruptă de moartea unuia dintre soți, în timp ce la noi fosta unire se termină prin divorț (sau, în cazul celor necăsătoriți) parteneri, pur și simplu despărțire) Există o ruptură profundă aici cu toate formele de etică sexuală, fie că este tradiția populară sau doctrina creștină, care au susținut că inviolabilitatea căsătoriei este esențială pentru ordinea socială Dar este ceva și mai important aici Creștinii au considerat credința lor esențială pentru ordinea civilizată, dar aceasta nu a fost singura sursă de etică sexuală care a dominat creștinismul occidental modern Au existat și imagini puternice ale spiritualității pe care se baza dorința cuplurilor de puritate sexuală Putem vedea această evoluție în perioada modernă timpurie John Bossy a arătat că, în înțelegerea medievală a celor șapte păcate de moarte, păcatele spiritului (mândrie, invidie, mânie) au fost văzute ca fiind mai grave decât păcatele cărnii (lacomie, desfrânare, lenevie; lăcomia poate fi plasată în ambele grupuri) Dar în timpul Reformei Catolice, accentul s-a mutat din ce în ce mai mult pe pofta, ca principal obstacol în calea sfințeniei Poate că vechea viziune asupra eticii sexuale era prin prisma poluării și purității "De aici interzicerea căsătoriei în Postul Mare și în alte perioade, învățătura conform căreia actul sexual între soț și soție a fost întotdeauna considerat un păcat (iertat), precum și curățarea unei femei după nașterea unui copil și un preocuparea pentru sexualitate în rândul preoţilor" Vezi: Yves-Marie Hilaire, Une Chretienteau XIXeSiecle? (Lille: PUL, ), Volumul , pp - Grace Davie, Religion in Modem Europe (Oxford: Oxford University Press, ), pp - John Bossy, Christianity in the West, - (Oxford: Oxford University Press, ), p ; Ralph Gibson, A Social History of French Catholicism - (Londra: Routledge, ), p Bossy, Creștinismul în Occident, p Vârsta seculară Se pare că New Age a spiritualizat conceptul fundamental de puritate și ne-a deschis calea principală către Dumnezeu (sau, dimpotrivă, a ridicat obstacolul principal pe această cale) Putem vedea Reforma Catolică (în special în Franța) în termenii acestui studiu ca o încercare de a insufla o închinare personală profundă a lui Dumnezeu (prin Hristos sau Maria) (dacă este posibil) în fiecare persoană, o încercare care, printre altele, a fost de a să se realizeze în principal prin mijlocirea clerului, prin propovăduirea, îndemnul, cerșitul acestuia, îndreptând toate eforturile către această nouă, mai înaltă orientare și îndepărtare de formele tradiționale comunale - preaxiale - ale sacrului Dacă ne stabilim un astfel de obiectiv, ne putem imagina diverse modalități de a-l atinge Un accent puternic poate fi pus pe anumite modele de sfințenie, în speranța de a trezi dorința de a le urma Sau vă puteți concentra pe a-i determina pe oameni să urmeze tipare din frică, cel puțin la minimum Desigur, ambele căi au fost încercate, dar calea negativă a câștigat avantajul Ea a devenit într-adevăr parte a întregului proces de reformă încă din Înaltul Ev Mediu Jean Delumeau a vorbit despre la pastorale de la peur (politica pastorală de intimidare) Poate că am putea considera acest lucru de la sine înțeles, în special, pe măsură ce tradiția se retrage din cauza New Age Dar îl putem vedea și ca pe ceva inseparabil de întreprinderea reformei în sine Dacă scopul nu este doar de a evidenția unele forme de spiritualitate și de a introduce cât mai mulți oameni în ele; dacă scopul este de a "reface" pe toată lumea (toți cei care nu se îndreaptă spre distrugere), atunci poate că singura modalitate de a crea acest tip de mișcare de masă este un accent puternic pe amenințare și intimidare Acesta a fost modelul care s-a stabilit încă de la început în procesul reformei, în rândul călugărilor-predicatori ambulanți, începând încă din secolul al XIII-lea În mod ironic, acolo unde conducerea bisericii a încercat să transforme comunitatea, a fost prin sfințenia personală a preotului paroh, și nu prin faptul că a pictat enoriașilor ororile lumii interlope În secțiunea anterioară am menționat cazul curatului din Ars Dar, așa cum am spus atunci, este imposibil să ne așteptăm ca Jean Viannet să lucreze în fiecare parohie Dacă scopul tău este să influențezi pe toată lumea, chiar și prin intermediari inexpresivi din punct de vedere spiritual, atunci intimidarea este cel mai bun pariu Voi cita o predică misionară în timpul Restaurației în Franța: Ceasul morții voastre va suna în curând; continuă să te încurci în țesătura tulburărilor tale, cufundă-te din ce în ce mai adânc în mocirla patimilor tale rușinoase, jignește cu răutatea inimilor tale pe Cel Ce judecă și pe cei drepți În curând vei cădea sub Jean Delumeau, LePecheet la Peur(X* x\s: Fayard, ); Vezi și: Gibson, A SocialHistory, pp și urm Epoca autenticității lovituri de moarte ale morții, iar măsura fărădelegilor tale va fi măsura acelor chinuri groaznice care ți se vor face atunci O astfel de cale este plină de consecințe imediate Amenințarea trebuie să fie cuplată cu infracțiuni foarte clar definite Fă-o așa, sau vei fi al naibii Acest "așa" ar trebui să fie clar definit Desigur, au existat perioade, în special într-un context teologic calvinist, când nu exista o certitudine definitivă dacă Dumnezeu a ales cu adevărat pe cineva Dar, după cum a subliniat Weber, această dificultate este de scurtă durată și foarte curând apar semne clare de alegere, în ciuda insuficienței "garanțiilor" din partea teologiei În contextul reformei catolice, standardele adecvate nu sunt semne de alegere, ci conformitatea minimă cu cerințele lui Dumnezeu: evitarea păcatului de moarte, sau cel puțin încercarea de a face tot ce este necesar pentru iertarea lui Din toate acestea se naște ceea ce am putea numi "moralism", adică acordarea unei importanțe cheie în viața noastră spirituală unui anumit cod Ar trebui să ne apropiem din ce în ce mai mult de Dumnezeu; dar cea mai importantă etapă pe parcurs ar trebui să fie respectarea minimă a codului Fără aceasta, nici măcar nu veți putea intra pe această cale principală și, în general, veți rămâne "în afara jocului" Poate că aceasta nu este o viziune asupra lumii ușor de împăcat cu textul Noului Testament, dar, cu toate acestea, în epoca modernității, ea a căpătat un fel de hegemonie în zone vaste ale lumii bisericești creștine Această viziune asupra lumii duce în cele din urmă la un accent pe ceea ce ar trebui să facem și/sau ce ar trebui să credem, în detrimentul creșterii spirituale Sora Elisabeth Germain, analizând un catehism tipic care a fost folosit pe scară largă în secolul al XIX-lea, concluzionează că: morala începe să prevaleze asupra tuturor, iar religia devine slujba ei Credința și sacramentele nu mai sunt văzute ca bază a vieții morale, ci ca o datorie de împlinit, ca adevăruri în care suntem obligați să credem și ca mijloace care să ne ajute să îndeplinim aceste obligații morale Vedem reformă inițiată de cler, mânată de frica de condamnare veșnică, și de aici moralism, dar, cu toate acestea, codul în care toate acestea se cristalizează poate lua multe forme În centru ar putea apărea întrebări despre opoziția milei față de agresivitate, furie, răzbunare; sau s-a acordat atenţie în primul rând problemei purităţii sexuale Ambele aspecte ar putea fi prezente, dar mai exista un accent surprinzător de puternic pe sexualitate Op în: Gibson, A Social History, p E Germain, Parter du salut? (Paris: Beauchesne, ), p ; citat și foarte interesant discutat în: Gibson, A SocialHistory, p Vârsta seculară Am văzut mai sus că, într-un fel, accentul s-a mutat în această direcție odată cu Reforma catolică Nu că păcatele agresiunii, violenței, nedreptății au fost neglijate Împotriva Dar codul, definiția a ceea ce trebuie urmat, a căpătat o strictețe deosebită în ceea ce privește sexualitatea Au existat și alte păcate de moarte - de exemplu, crima, au existat păcate în sfera regulilor bisericești adecvate - de exemplu, neasistarea la liturghie, dar puteai merge destul de departe în nedreptate și împietrire a inimii în raport cu cei inferiori și doar cu alți oameni , fără a fi supus acelei excluderi automate din comunitate pe care ți-ai fi adus-o prin promiscuitate sexuală Evaziunea sexuală și neascultarea față de biserică par să fi fost principalele motive pentru această excludere Prin urmare, s-a acordat o importanță extremă purității și ascultării sexuale De aici (după cum ni se pare) tam-tam teribil de disproporționat pe care clerul francez a pus-o în scenă în secolul al XIX-lea - interzicerea dansului, distrugerea sărbătorilor legale etc (Desigur, există paralele între evanghelicii din țările protestante ) Tinerilor li s-a refuzat împărtășirea sau izolvarea dacă continuau să se sustragă cerințelor morale ale bisericii Această preocupare a clerului semăna uneori cu o obsesie Nu pretind că pot explica acest lucru, cu excepția faptului că pot da două considerații pe acest subiect Prima se referă la linișterea noii societăți despre care am discutat în capitolele precedente, că nivelul violenței domestice cotidiene cauzat de tâlhari, războaie, revolte, rivalități de clan și altele asemenea, a scăzut între secolele XV și XIX Pe măsură ce violența și furia și-au pierdut importanța covârșitoare în viața reală, atenția s-ar putea muta asupra problemei purității Al doilea este legat de afirmația faptului evident că abstinența sexuală a fost momentul central al vieții clerului celibat Poate că nu este surprinzător că acesta a fost cel care a copt atât de activ despre puritatea sexuală În orice caz, era clar o concluzie preconizată că această combinație de reformă clericală de sus, moralism și reprimarea sexualității va duce la conflictul cu modernitatea în evoluție pe care o descriu în aceste pagini Accentul pus pe responsabilitatea și libertatea individuală a fost de fapt contrar cerințelor controlului ecleziastic Iar reacția negativă post-romantică la disciplina modernității, încercările de reabilitare a corpului și a senzualității, au dus în cele din urmă la o revoltă împotriva represiunii sexuale Aceste contradicții au apărut deja la mijlocul secolului al XX-lea Mai sus, am menționat declinul practicii religioase în rândul bărbaților (în comparație cu femeile) de la sfârșitul secolului al XVIII-lea Explicația acestui fapt m-a condus la imagini de mândrie și demnitate masculină Dar am putea aborda același fenomen din cealaltă parte, subliniind că acest cod sexual mai strict a descurajat direct anumite forme de comportament masculin, în special, stilul de viață exuberant al meu Epoca autenticității lojele Și, poate mai semnificativ, bărbații au fost forțați să părăsească biserica, aparent printr-o combinație de represiune sexuală și control clerical, așa cum au simțit în practica spovedaniei Controlul clerical a intrat în conflict cu sentimentul lor de independență, dar a devenit de două ori insuportabil pentru ei când acest control a luat forma expunerii celor mai secrete și intime momente din viața lor Din aceasta a apărut o rezistență puternică față de instituția spovedaniei la aproape orice vârstă și dorința - dacă mărturisirea este deja necesară - de a te spovedi nu curatorului tău, ci unui preot misionar în vizită, căruia nu îi cunoști După cum scrie Delumeau: "La raison principale des silences volontaires au confessional fut la honte d'avouer des peches d'ordre sexuel" În cele din urmă, această contradicție i-a îndepărtat pe oameni de confesional, așa cum descrie Gibson consecințele acestui lucru în secolul al XIX-lea, "neputând să se împărtășească și supărați că preoții se străduiesc să-și bage nasul în afacerile altora, oamenii au început să părăsească din ce în ce mai mult biserica " Pentru a înțelege mai bine decalajul care a apărut în viziunea umană asupra lumii, ar fi util să ne uităm din nou la unele dintre trăsăturile revoluției sexuale pe care le-am descris până acum la nivel global Ea a avut și propria poveste de fundal, pe care am atras-o parțial Am putea chiar să urmărim această preistorie de-a lungul secolelor și să luăm ca punct de plecare anumite învățături ale catolicismului medieval care dezaprobau plăcerea sexuală, chiar și în rândul cuplurilor căsătorite aflate în procesul de naștere Rezvrătindu-se împotriva acestor învățături, gânditorii Reformei au reabilitat dragostea conjugală ca un bun în sine "Consolarea reciprocă" dată de căsătorie include, în opinia lor, actul sexual, căruia îi este dat o apreciere pozitivă prin această sintagmă Cu toate acestea, scopul predominant al sexului este încă văzut ca procreare Actele care nu au scopul de a procrea sunt considerate "nenaturale" Din aceste motive și pentru că astfel de acte ne pot îndepărta de viața noastră centrată în Dumnezeu, latura senzuală sau erotică a iubirii a fost văzută ca periculoasă și discutabilă O viziune similară a fost foarte răspândită în epoca victoriană - atât în Anglia, cât și în America Se credea că căsătoria era pecetluită de sex Sexul este un fenomen sănătos, ceea ce înseamnă că plăcerea îl însoțește, dar plăcerea nu trebuie să devină scopul principal Cu toate acestea, contextul acestei înțelegeri a fost diferit Desigur, această înțelegere era încă considerată creștină Dar și (și mai presus de toate) a fost justificată din punct de vedere al științei La fel de importante, dacă nu mai mult, au fost Gibson, O istorie socială, p ; Delumeau, LePeche et laPeur, capitolul , pp - , * Motivul principal al tăcerii deliberate în confesional a fost că le era rușine să mărturisească păcatele de natură sexuală (fr ) John D'Emilio și Esther B Freedman, Intimate Matters (New York: Harper & Row, ), p ; și, de asemenea: Steven Seidman, Romantic Longings (New York și Londra: Routledge, ), pp - Seidman, Dorurile romantice, pp - Vârsta seculară experții medicali cu ideile lor despre sănătate decât teologii cu ideile lor despre voia lui Dumnezeu Aici putem vedea o dezvoltare ulterioară a acelei întorsături radicale din secolele al XVII-lea și al XVIII-lea pe care am descris-o mai sus: egalizarea voinței lui Dumnezeu pentru noi și conceptul predominant al prosperității umane, în acest caz determinat de ordinea morală modernă Dumnezeu creează natura și o face pentru binele nostru Prin urmare, în conformitate cu natura, suntem capabili să-i cunoaștem voința Ne conformăm acțiunii favorabile a naturii și, prin urmare, urmăm voia lui Dumnezeu Locke demonstrează această cale în Tratatele sale despre guvernarea civilă Odată cu progresul științei, se deschide calea naturalizării, medicalizării eticii sexuale, fără a avea vreun sentiment că această cale înlocuiește cumva credința religioasă Cu toate acestea, condițiile de fundal sunt foarte diferite Pentru puritani, ordonarea corectă a vieții sexuale poate veni doar prin har și sfințire Nu este ceva realizabil pentru o persoană obișnuită, normală și necoruptă (În mod similar, s-ar putea spune, etica antică bazată pe natură a fost considerată ca oferind o perfecțiune pe care marea majoritate a oamenilor obișnuiți nu o putea atinge; de aceea nu au fost considerate clase sociale întregi - non-greci, sclavi, artizani, femei - capabilă deloc de virtute ) În schimb, viziunea medicalizată ne oferă un ideal de sănătate atins de o persoană obișnuită, cu excepția vreunui defect natural monstruos sau a unei educații proaste Punctul în care, ca să spunem așa, cerințele binelui și ale vieții noastre sexuale se întâlnesc trebuie să fie chiar aici, în viața de zi cu zi, și nu la sfârșitul unei transformări îndepărtate de prosperitatea obișnuită a vieții Astfel, secolul al XIX-lea medicalizant trebuia explicat de ce o viață sexuală normală nu era foarte răspândită, deși această nevoie nu putea fi ascunsă în spatele numeroaselor tăceri și ascunderi care erau caracteristice oamenilor "respectabili" Dar atunci când problema a fost confruntă direct, cauzele ei s-au găsit mai ales în comportamente rele (imigranți, nativi ai coloniilor, clasa muncitoare etc ), iar mai târziu au început să le asume și în diferențele rasiale, ceea ce era deja periculos Unele "tipuri degenerative" și "rase inferioare" au început să se distingă Încă experimentăm consecințele acestei eludari a virtuții, a sănătății și a sfințeniei în opoziție cu viciul, boala și păcatul De exemplu, poate da naștere aurei morale negative care înconjoară boala, noțiunea că cei care suferă de cancer trebuie să se învinuiască într-un fel, față de care Susan Sontag a protestat atât de energic Cei sănătoși se simt bine moral, în timp ce cei bolnavi se simt rău Suntem foarte îndepărtați Susan Sontag, Boala ca metaforă (New York: Picador, ) Epoca autenticității scăpând din percepția anterioară creștină a bolnavilor ca loc de suferință, unde Iisus se grăbește - către ei, și deci către noi În plus, există o diferență importantă între sănătate în sensul medical modern și în vechea (cred, mai profundă) înțelegere în termeni de virtute În cazul sănătății, ceea ce este necesar pentru plinătatea perfecțiunii este împărțit în două componente: teoretic și practic Dar ele pot fi prezente la diferiți oameni Cunoscătorii pot duce cele mai "nesănătoase" vieți, rămânând în același timp cunoscători, iar pacienții executivi, care (sperăm) sunt copleșiți de sănătate, nu înțeleg în mod special la ce este bun exact regimul lor Universul nostru este foarte departe de, să zicem, universul eticii aristotelice, unde un astfel de concept precum phronesis (prudență) nu ne-ar permite să separăm componenta teoretică de practica virtuții Acest lucru devine posibil în era unei noi științe care se construiește ca un fel de sferă obiectivată, așa cum o vedem în medicina noastră occidentală modernă Și ceea ce este și mai frapant este că acest apel la cunoașterea obiectivată începe să domine etica în cultura modernă Din punct de vedere utilitarist, de exemplu, teoria necesară pentru a calcula ceea ce va dezvălui acțiunea corectă nu are nimic de-a face cu motivația noastră pentru binele etic Aceasta este o astfel de cunoaștere care poate permite unei persoane rea să facă rău și unei persoane bine dispuse să facă bine Acesta este tocmai genul de cunoaștere pe care Aristotel a pus-o în contrast cu înțelepciunea practică (phronesis) La fel, multor neokantieni moderni li se pare că avem nevoie de o aderență puternică la logica probei, o altă facultate care pare a fi separată de intuiția morală Inutil să spun că acest accent pe competența obiectivă în detrimentul intuiției morale se află în centrul formelor noi și mai puternice de paternalism din lumea noastră Cine îndrăznește să discute cu "știința", fie că vine de la medici, psihiatri sau economiști ai FMI în vizită, care ne spun să reducem costurile asistenței medicale pentru a obține un "echilibru" financiar? Dar apoi, dacă revenim la tema noastră, "știința" însăși, fiind în mâinile unor scriitori la începutul noului secol, a inițiat o ruptură de religie Pentru gânditori precum Freud, Havelock Ellis, Edward Carpenter, gratificarea sexuală a fost o binefacere în sine sau, cel puțin, a fost văzută ca o forță practic irezistibilă Acest lucru a contribuit la dezvoltarea unei contraculturi, dintre care unele au văzut sexualitatea ca pe o formă de eliberare dionisiacă de disciplină și represiune Până la începutul secolului al XX-lea, toate acestea au coincis cu noile condiții sociale, în special în orașele mari, unde tinerii puteau forma cupluri fără nicio supraveghere În anii a apărut un nou tip de libertate, de care se bucurau mai ales tinerii Etica, cartea a -a Vârsta seculară femeie, și care a luat forma senzualității, care nu este legată de căsătorie sau de naștere Toate acestea au implicat: (a) o înlăturare ezitant a denigrației veche a senzualității (cel puțin în cercurile de oameni albi din clasa de mijloc) și (b) o afirmare ezitant a dorinței feminine (deseori negată în perioada înaltă victoriană) și dreptul femeilor, în condiții de egalitate cu bărbații, de a căuta pentru sine plăcerea Desigur, acest lucru era încă plin de pericol, deoarece femeile erau încă forțate să suporte povara consecințelor negative ale sarcinii Dacă acum avansăm rapid către anii , va trebui, desigur, să luăm în considerare noi factori sociali: femeile ca forță de muncă, revoluția contraceptivelor și altele Dar, ca mai sus, interesul meu aici este să articulez schimbările etice ale acestui timp, mai degrabă decât să enumerez factorii Care au fost principalele povești ale acestei revoluții? Una dintre ele, într-adevăr, se caracterizează prin hedonismul sofisticat asociat revistei Playboy Dar au existat patru linii principale legate de mișcările studenților și tinerilor: ( ) dezvoltarea și radicalizarea punctului (a) de mai sus, reabilitarea sensibilității ca bun independent; ( ) radicalizarea punctului (b): afirmarea egalității de gen și mai ales articularea unui nou ideal în care bărbații și femeile să converge ca parteneri, eliberați de rolurile lor de gen ; ( ) un sens larg răspândit al sexului dionisiac, chiar "transgresiv", ca eliberator și ( ) o nouă concepție a sexualității individului ca parte integrantă a identității sale, care nu numai că a dat un sens suplimentar eliberării sexuale, ci și a devenit baza pentru eliberarea homosexualității și emanciparea întregului complex de forme de viață sexuală condamnate anterior Toate acestea arată că revoluția sexuală a fost parte integrantă a anilor , așa cum i-am definit mai sus; adică că a fost condusă de același complex de idei morale în care descoperirea adevăratei identități a unei persoane și cererea de a fi recunoscută (linia ) erau legate de obiectivele egalității (linia ) și reabilitarea corpului și sensibilitate, depășind diviziunile dintre spirit și corp, minte și sentiment (liniile și ) Nu îl putem privi pur și simplu ca o descoperire în hedonism, ca și cum definiția sa holistică se încadrează în discursul lui Hefner* și al revistei sale Playboy Totuși, la fel ca mai sus, faptul că a existat un singur ideal convenit intern nu a garantat deloc realizarea acestui ideal Lipsa de consecvență insolubilă și dilemele care se confruntă cu o persoană în viața sexuală și care majoritatea dintre acestea Beth Bailey, Sex in the Heartland (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), cap Seidman, Dorurile romantice, capitolul Hugh Marston Hefner este fondatorul și redactorul șef al revistei Playboy Epoca autenticității sistemele ice se străduiește să ignore sau să subestimeze: imposibilitatea integrării principiului dionisiac într-un mod de viață consistent, dificultatea asociată cu menținerea senzualității în cadrul unor relații cu adevărat intime consistente, imposibilitatea de a evita complet rolurile de gen și marile probleme legate de redefinirea lor , cel puțin în vremurile următoare Ca să nu mai vorbim de faptul că celebrarea eliberării sexuale poate să fi dat naștere la noi modalități de obiectivare și exploatare a femeilor de către bărbați Mulți oameni se temeau că într-o asemenea răsturnare a fundamentelor morale ale părinților lor, împreună cu eliberarea, vor apărea și pericole Totuși, ca și în discuția anterioară, trebuie să recunoaștem că și peisajul moral s-a schimbat Oamenii care au experimentat această răsturnare trebuie să găsească forme care să permită relații de dragoste pe termen lung între parteneri egali care, în multe cazuri, ar dori să devină părinți și să-și crească copiii în dragoste și bunăstare Dar acest lucru nu mai poate coincide pur și simplu cu moralitatea trecutului, deoarece a fost asociat cu denigrarea sexualității, oroarea principiului dionisiac, rolurile de gen fixe și refuzul de a discuta probleme de identitate Și este o tragedie că codurile morale pe care bisericile încă vor să le impună oamenilor (sau așa se pare) sunt marcate de unul sau mai multe, dacă nu toate, dintre aceste defecte Deznădejdea acestei situații este întărită și mai mult de fuziunea nefericită a eticii sexuale creștine cu modelele cunoscute ale "naturalului" - chiar și în sens medical Acest lucru nu numai că îngreunează redefinirea lor, dar face și imposibil de observat toată caracterul convențional și problematic al acestei tăceri și cât de puțin poate fi justificată ca ceva propriu și inerent creștin Din nou, identificarea din secolul al XVIII-lea a voinței lui Dumnezeu cu un presupus bine uman acționează ca un motor puternic al secularizării (descendența secularității ) Efectul respingător al acestei viziuni unite atinge în mod clar maximul în epoca autenticității, când este răspândită o cultură populară care împletește împlinirea de sine individuală și satisfacția sexuală Ironia este că această înstrăinare are loc exact atunci când atât de multe elemente ale întregului complex al reformei clericale au fost puse sub semnul întrebării de către Conciliul Vatican II Fără îndoială, a început în mare măsură o renunțare la clericalism, moralism și primatul fricii Alte elemente ale complexului de reforme au fost discutate mai puțin explicit Nu este sigur că toate consecințele negative ale însuși impulsului de reformă - cu eforturile sale constante de a curăța religiozitatea populară de elementele ei "necreștine" - au fost înțelese corect Unele încercări de comunicare D'Emilio și Freedman, Intimate Matters, pp și urm ; Seidman, Dorurile romantice, capitolul Vârsta seculară odată cu reforma din America Latină, după Conciliul Vatican II și în spiritul acestuia, precum "teologia eliberării", par să repete vechiul tipar al "decreștinizării clericale", care a diminuat și interzis cultele populare și a înstrăinat pe mulți dintre credincioși, unii dintre care în mod ironic - s-au mutat în bisericile protestante locale, unde era mai mult loc pentru miraculoși și festivi decât pentru "eliberatorii" progresiste O întorsătură ciudată a evenimentelor - Calvin ar fi surprins dacă ar vedea-o! În ceea ce privește problematica moralității sexuale, încercările de a o revizui și de a discuta problema controlului nașterii au fost abandonate în isteria clerică asupra "autorității" bisericii De fapt, poziția actuală a Vaticanului pare să fie dorința acestuia de a menține cel mai sever moralism în sfera sexuală, fără a relaxa o singură regulă, în urma căreia persoanele cu o viață sexuală "dezordonată" (sau suspectate de aceasta) li se refuză automat sacramentele, în timp ce în ele nu sunt refuzate de mafioții încă necondamnați, ca să nu mai vorbim de latifundiștii nepocăiți din Lumea a treia și de aristocrații romani care au suficientă influență pentru a se "manipula" cu viclenie prin divorț Dar oricât de incomplete și indecise au fost schimbările făcute la Conciliul Vatican II, acesta a relativizat în mod clar vechiul complex de reformă clericală A deschis un domeniu în care, chiar și fără un studiu profund al istoriei bisericii, se poate observa că stilul spiritual care a dominat în ultimele secole nu este normativ Aceasta nu înseamnă că toată această spiritualitate, care a aspirat la consacrarea deplină a ei lui Dumnezeu și s-a hrănit cu lepădarea de sine și cu o imagine strictă a purității sexuale, ar trebui, la rândul ei, să fie condamnată Numai reforma clericală în sine ar putea face asta cu complexul reformei clericale! Este clar că au existat și există astăzi preoți celibați și alți oameni extrem de spirituali, iar mulți dintre ei pun pe primul plan dorința de abstinență sexuală și puritate A încerca să le slăbești chemarea ar însemna să repeți greșeala reformatorilor protestanți Trăsătura fatală a reformismului clerical care ridică o astfel de barieră între biserică și societatea modernă nu este spiritualitatea care o animă - lumea noastră se îneacă cumva în imagini exaltate ale satisfacției sexuale și trebuie să audă despre căile tăgăduirii de sine Greșeala a fost să încercăm să facem ca această interpretare a sexualității să fie obligatorie pentru toată lumea, să impunem un cod moralist care să ridice un anumit fel de puritate la statutul de condiție principală pentru a ajunge la Dumnezeu în sacramente Ceea ce nici cei care fac regulile Vaticanului, nici ideologii secularişti nu văd în mod egal că există mai multe moduri de a fi creştin catolic decât cred ei Și nu este atât de greu de înțeles Chiar și în acele secole când peste politica pastorală să bі David Martin, Penticostalism, p Vârsta autenticității minat viziunea asupra lumii a reformei clericale, au existat întotdeauna alte căi, uneori reprezentate de cele mai proeminente figuri, inclusiv (dacă rămâneți în cadrul Reformei catolice franceze) Sf Francis de Sales și Fenelon, ca să nu mai vorbim de Pascal, care - deși a servit drept sprijin pentru alarmiștii religioși - a oferit o viziune incomparabil mai profundă Totuși, atâta timp cât această imagine monolitică domină, mesajul creștin transmis de Biserica Catolică nu va fi ușor auzit în vastele zone ale epocii autenticității Dar nici ei nu sunt foarte ospitalieri la secularismul restrâns Religia azi Așadar, formele religioase dominante ale epocii mobilizării au fost destabilizate de actuala revoluție culturală, la fel cum formele religioase ale vechiului regim au fost atacate de epoca mobilizării Formele din ultimele două secole au primit o lovitură dublă: pe de o parte, aceasta este subminarea bisericilor cu identități puternice de naționalitate sau minoritare, pe de altă parte, înlăturarea eticii și stilului de putere care predomina în acestea biserici Am putea vorbi chiar de un triplu zgomot dacă ne gândim la modul în care introducerea neo-Durkheimiană a religiei în stat, cu rolul ei de bastion al moralității civilizate, în special al eticii sale sexuale, s-a intersectat cu domeniul familiei Această implementare dublă este poate cel mai cunoscută în Statele Unite, mai ales în epoca imediat după război, pentru că a fost o perioadă în care patriotismul american, religia și simțul valorilor familiei păreau să fie în perfectă armonie Pe de o parte, noi oportunități pentru un segment larg al populației de a trăi o viață plină de unitate familială în suburbiile în curs de dezvoltare au fost percepute ca realizare a visului american Peste tot în America a existat o deschidere a acestei oportunități, care în cele din urmă va aduce prosperitate tuturor și tuturor Că viața în suburbii li s-a părut atâtor oameni culmea prosperității devine clar când cineva se întreabă de unde provin Unii dintre ei, în special imigranții recenti, fuseseră în trecut înghesuiți în familii și clanuri mari, astfel că noua viață li se părea acum o eliberare care, de asemenea, le aducea viața în conformitate cu tiparul de existență venerat în societatea americană consacrată Pentru alţii, sărăcia şi pericolele care Vârsta seculară se asociaza cu: somaj, lipsa de disciplina, betie În cele din urmă, și ei ar putea deveni respectați În plus, acești oameni au crescut într-o depresie catastrofală și un război mondial, iar acum li se părea că un viitor strălucit se deschide înaintea lor Dacă acest tip de prosperitate a fost principalul reper al modului de viață american, atunci la fel și religia La urma urmei, prosperitatea ar putea fi văzută ca urmând planul lui Dumnezeu, iar America ca o națiune specială aleasă să ducă la îndeplinire acest plan Cele trei laturi ale acestui triunghi se sprijineau reciproc: familia era matricea în care tinerii erau crescuți ca buni cetățeni și credincioși, religia era sursa valorilor care animau atât familia, cât și societatea, iar statul era implementarea și bastionul unor valori care sunt la fel de importante atât pentru familii, cât și pentru biserici Și acest lucru a fost subliniat cu atât mai mult de faptul că libertatea americană trebuia să se apere împotriva "comunismului fără Dumnezeu" Nu este surprinzător faptul că încoronarea construirii comunității în noua suburbie din Chicago a Elmhurst a fost ridicarea Bisericii Presbiteriane Elmhurst Aceasta a fost pentru ei o parte centrală a ceea ce au înțeles ca construirea noii lor vieți Desigur, această strânsă împletire a religiei, stilului de viață și patriotismului a fost respinsă de mulți observatori Will Herberg, în protestant, catolic și evreu, vede aceste noi biserici ca având mai mult de-a face cu identitatea socială decât cu Dumnezeu Iar prin întemeierea unei noi biserici prezbiteriane, noii locuitori s-au îndepărtat de biserica care aparținea confesiunii existente în regiunea lor - una în care s-a acordat cea mai mare atenție temei chinului infernal Într-adevăr, identitatea prezbiteriană a fost aleasă nu pentru teologia ei, ci pentru că se afla exact în mijlocul spectrului social al confesiunilor și nu era la fel de conservatoare precum Biserica Episcopală și nici la fel de fățișă și populară precum baptiștii Această strânsă împletire a familiei, religiei și statului este cu atât mai remarcabilă cu cât, deși nimeni nu s-a gândit la ea atunci, era deschisă atacurilor simultane asupra fiecăreia dintre părțile sale constitutive Într-adevăr, istoricii necompletici l-au anunțat drept "o orgie disperată a celulei familiei domestice a epocii moderne" Bunătatea nepătată a "modului de viață american" a fost pusă sub semnul întrebării în lupta împotriva lui Jim Crow și în vicisitudinile al războiului din Vietnam; imaginea pozitivă a unității familiale a fost pusă sub semnul întrebării de feminism, de noua cultură expresivă și de revoluția sexuală din anii ' ; iar în acest deceniu turbulent religia primitivă, impersonală a conformismului american a fost complet respinsă Alan Ehrenhalt, Orașul pierdut (New York: Basic Books, ), pp - Vezi și: Robert Wuthnow, AfterHeaven (Berkeley: University of California Press, ), capitolul Citat în: Wade Clark Roof, Spiritual Marketplace (Princeton: Princeton University Press, ), p Religia azi Aici, în ultimele capitole, descriu această tranziție pivot ca subversia (sau dizolvarea) formelor religioase anterioare, formele epocii mobilizării Ne arată partea negativă - ceva ce situația noastră actuală nu este Cu toate acestea, avem nevoie și de o descriere pozitivă Care este viața spirituală care iese din revoluția expresivă cu noua sa etică sexuală? Mulți tineri își urmează propriile instincte spirituale, ca să spunem așa, dar ce caută? Mulți "căută o experiență mai directă a sacrului, mai imediată, spontaneitate și "profunzime" spirituală", în cuvintele unui observator perspicace al vieții americane Acest lucru se datorează adesea unei nemulțumiri profunde față de viață, înlănțuită în întregime de o ordine imanentă Ei simt că această viață este goală, plată, lipsită de un scop superior Desigur, acesta a fost un răspuns larg răspândit la lumea creată de modernitatea occidentală în ultimele două secole Ca motto pentru acest răspuns, am putea folosi titlul unei melodii a cântăreței americane Peggy Lee: "Este asta tot ce există?" Există mai multă viață în asta pentru noi decât în definițiile noastre actuale ale succesului social și individual Acesta a fost întotdeauna stimulul pentru convertirea la religie, de exemplu, în cazurile de convertire la catolicism în Franța în secolul al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea pe care le-am menționat mai sus Dar acolo s-a împletit cu identitatea neo-Durkheimiană și cu atât mai mult cu proiectul de restabilire a ordinii civilizaționale Când aceste momente dispar, căutarea sensului se închide în sine Aceasta este o căutare personală și poate fi ușor exprimată în limbajul autenticității: Încerc să-mi găsesc drumul, să mă găsesc pe mine însumi Mai mult, cei care caută în acest caz sunt moștenitorii revoluției expresiviste, care își are rădăcinile în protestul perioadei romantice împotriva eului disciplinat, instrumental, asociat ordinii morale moderne Acest lucru înseamnă nu numai că căutarea lor rezonează cu "motto-ul Peggy Lee", ci și că ei caută o unitate și integritate a Sinelui lor, reformând spațiul sentimentului, rezistând ridicării unilaterale a minții și, de asemenea, eliberând corpul și plăcerile sale din acea bază și starea adesea încărcată de vinovăție în care o identitate disciplinată, instrumentală a condus totul Se pune accent pe unitate, integritate, integritate, individualitate; chiar limbajul acestor căutători se referă adesea la "armonie, echilibru, flux, integrare, unitate, centrare" Ibid , p Ibid , pp - e Paul Heelas, Linda Woodhead, et al , The Spiritual Revolution (Oxford: Blackwell, ), p Acest studiu analizează comunitatea din Anglia Dar este clar că subiectele abordate aici sunt legate de ceea ce se întâmplă astăzi în SUA, precum și în alte părți ale lumii atlantice Vârsta seculară Prin urmare, adesea căutarea întregii spirituale este strâns corelată cu căutarea sănătății Se pare că avem aici ceva asemănător cu medicalizarea păcatului și a viciului în secolul al XIX-lea, pe care am descris-o în capitolul anterior Aici se unesc sănătatea spirituală și cea fizică, deși baza ambelor este complet diferită Medicina convențională obiectivează corpul și procesele sale, iar ceea ce am numit medicalizare extinde această obiectivare în domeniul viciului Armonizarea modernă a sănătății și spiritualității își are originea în forme alternative de medicină Departe de a considera corpul doar ca un obiect al științelor naturale, ei îl privesc ca pe un loc al curentelor și fluxurilor spirituale Restabilirea sănătății necesită ca o persoană să le corecteze, iar acest lucru se poate face numai prin deschiderea față de ei - o poziție direct opusă obiectivării Ruf indică noile abordări ale culturii spirituale moderne în ceea ce privește alimentația alimentară și lupta împotriva obezității În vechea înțelegere a "păcatului de moarte", obezitatea se datorează lăcomiei - o ispită care ar trebui combătută în mod constant Medicalizarea a văzut această tentație și ca pe o aberație, ca pe ceva ce decurge din anomalii de dezvoltare Înțelegerea modernă va privi adesea dincolo de această dorință către nevoile spirituale mai profunde, nesatisfăcute, care dau naștere la excesul de mâncare Și, cel mai important, este o cultură inspirată de etica autenticității Trebuie să-mi descopăr calea către totalitate și profunzime spirituală Accentul este pus pe individ, pe propria mea experiență Spiritualitatea trebuie să exprime această experiență Deci, principalul tip de viață spirituală este căutarea, așa cum arată Rut Este o căutare care nu poate începe cu excepții a priori sau cu puncte de plecare inevitabile care ar putea interfera cu această experiență Cei care practică acest tip de căutare se referă adesea la el ca "spiritualitate" spre deosebire de "religie" Această opoziție reflectă respingerea "religiei instituționale", adică pretențiile de putere din partea bisericilor, care se consideră autorizate să împiedice această căutare sau să o limiteze, iar dincolo de aceasta să impună un anumit cod de conduită Roof citează una dintre persoanele pe care le-a intervievat: Ei bine, religia, cred, este doctrină și tradiție, în genunchi, și totul este făcut să urmeze Spiritualitatea este un sentiment secret, permisiunea de a-l înțelege în orice fel îți place, trăind în propria ta lume, cu propria ta minte; propriul tău sentiment va fi întotdeauna corect Parametrii convenționali nu se potrivesc De parcă ar trebui să crezi doar așa sau așa Cred că spiritualitatea este ceva care vine în tine și te înalță, te încurajează să devii mai bun, să devii mai deschis Nu cred că la fel Acoperiș, Piața spirituală, rr , Ibid capitolele și Religia azi propria religie Religia îți spune ce să faci, când să faci, când să îngenunchezi, când să cobori, toate astea O grămadă de reguli Aceste trăsături ale "spiritualității", subiectivismul ei, accentul pe Sine și pe întregimea lui, pe sentiment, i-au determinat pe mulți să considere aceste noi forme de căutare spirituală care apar în societatea noastră ca fiind banale sau private Aceasta, cred, se află în centrul erorii comune pe care am examinat-o critic în capitolul anterior, tendința larg răspândită de a identifica principalele fenomene ale Epocii Autenticității cu formele lor cele mai simple și mai aplatizate Acest efect de netezire provine, pe de o parte, din controversa cu critica autenticității și, pe de altă parte, din instigatorii acestor forme banalizate, precum susținătorii discursului "alegerii" discutat mai sus Acesta din urmă "conspira" involuntar pentru a oferi o viziune simplificată și distorsionată asupra a ceea ce se întâmplă în civilizația noastră În special în acest caz, noile tipuri de căutare spirituală, care sunt adesea aduse sub titlul general de "New Age", deși nu se limitează la aceasta, sunt adesea acuzate că urmăresc pur și simplu să extindă "mișcarea potențialului uman", prin urmare concentrat complet pe imanent, fiind diverse motive de a se dizolva în propriul Sine, fără nici un interes pentru nimic din ce se află în afara subiectului - fie că este vorba de societatea înconjurătoare sau de transcendent Și, desigur, multe fenomene din acest interval general corespund unei caracteristici similare Dar a crede că acest lucru este adevărat pentru toate fenomenele, că o astfel de căutare prin însăși natura sa gravitează către interesul imanent al subiectului pentru Sinele său, este o iluzie care se naște din dezbaterea adesea haotică dintre cei al căror sentiment de autoritate religioasă este ofensat de astfel de o căutare spirituală și adepți ai formelor, concentrați cât mai mult pe Sine și pe imanent, astfel încât ambele părți să se vadă ca pe un rival exclusiv "Uite ce se întâmplă când renunți la autoritatea corespunzătoare" (adică Biblii, papi, tradiții - în funcție de punctul de vedere), spune primul "Nu vezi că noi suntem singurii care oferim o alternativă la autoritarismul nesăbuit?" - spune al doilea Toată lumea, stând din punctul său de vedere, crede că singura alternativă este complet inacceptabilă Astfel, o parte esențială a realității spirituale a erei noastre este trecută cu vederea Reprezentând această formă modernă de căutare spirituală ca o mișcare către imanent, ea este confundată cu o tendință care s-a dezvoltat mult mai mult - pe parcursul aproape întregului secol al modernității O astfel de mișcare în perioada postbelică este reprezentată, de exemplu, de Norman Vincent Peel (Paie) cu "energia gândirii pozitive" sa; limbajul și imaginile religioase sunt folosite într-un proiect care duce la o prosperitate umană mai deplină Putem lua în considerare propunerea lui Ibid , r Vârsta seculară ca parte a "mișcării potențialului uman" avant la lettre Dar mulți căutători de astăzi caută ceva mai mult, așa cum ne arată convingător Rufus, printre alți exploratori De foarte multe ori, limitându-se la auto-dezvoltare, ei experimentează inadecvarea acesteia, aceasta în sine trezește în ei ceea ce a cântat Peggy Lee și vor să meargă undeva mai departe Chiar și un observator atât de perspicace precum Paul Hylas, în cartea sa foarte interesantă , mi se pare că reduce puțin realitatea pe care o studiază Căutarea despre care vorbesc aici, care stă la baza a ceea ce autorii cărții numesc "spiritualitate", spre deosebire de "religie", este definită într-adevăr ca un fel de cercetare autonomă, spre deosebire de o simplă predare în fața autorității; iar oamenilor care intră pe această cale spirituală chiar nu le place moralismul și cultul fetișist al regulilor pe care le văd în biserici Cu toate acestea, astfel de moduri de a pune problema-cheie nu corespund neapărat altora, care sunt propuse și de autori ca mai mult sau mai puțin echivalente: de exemplu, "atenție la sursa sensului, absolut transcendent față de viața acestei lumi, și conformitatea cu ea" și "căutarea, experiența și exprimarea sursei sensului, care rezidă în însuși procesul vieții Mulți tineri vizitatori ai comunității din Taizé vor prefera prima alternativă, la fel ca mulți dintre budiștii raportați de autorii cărții, dar rămân la fel de alergici la moralism și la dorința autorităților de a le zădărnici căutarea ca orice alt astfel de căutător Din nou, "a ne găsi, a ne exprima, a descoperi propriul nostru mod de a deveni tot ceea ce putem fi" este în contrast cu "a ne lepăda de noi înșine sau a ne sacrifica pentru o ordine superioară a lucrurilor, sau chiar a trăi în conformitate cu acea ordine " Dar această opoziție nu poate fi considerată exhaustivă Prima afirmație poate fi înțeleasă ca o definiție a eticii moderne a autenticității, a doua spune ceea ce este considerat cel mai important lucru în viață Întrebarea pusă în prima afirmație este capabilă să inițieze o căutare, iar căutarea poate duce la răspunsul conținut în a doua afirmație Nimic nu garantează acest lucru, dar nimic nu îl contrazice Într-adevăr, autorii cărții cred în mod corect că o mare parte din spiritualitatea pe care o numim "New Age" este inspirată din umanism, care, la rândul său, a fost inspirat de critica romantică a subiectului disciplinat, instrumental, făcător al epocii moderne, în anii , așa cum am văzut mai sus, asta Ibid , pp și : "Într-un sens foarte real, auto-actualizarea a devenit o capcană: toată această egocentrizare, umflarea ideilor despre cât de speciale, unice și numai potențial împlinite, toate acestea au devenit o "povara", auto-amăgire a dus la o criză psihologică Heelas, Woodhead, et al , The Spiritual Revolution Ibid , p Ibid , p Religia azi a fost în frunte; se pune accent pe unitate, integritate, holism, individualitate Dar ei mai subliniază că spiritualitatea pe care o studiază diferă de "cultura generală a bunăstării subiective" printr-o dorință la fel de generală de a o transcende Și aceasta implică o "căutare mai profundă" Pentru unii oameni, lucrurile pot să nu depășească o forță vitală înțeleasă în mod imanent, dar nu se opresc neapărat aici Alții, desigur, vor să declare o contradicție fundamentală între această căutare a integralității și a transcendentului: autorii citează cuvintele unui pastor care le-a spus membrilor congregației sale că "integritatea" ar trebui să însemne pentru ei mai puțin decât "sfințenia" , dar acest lucru este destul de așteptat de la un observator ostil pentru care acest gen de căutare, din punctul de vedere al autorității religioase, se dovedește a fi inutil și periculos Nu cedați unei astfel de miopie Insist asupra acestui punct pentru că, într-un fel, întreaga carte este o încercare de a explora în Occidentul modern soarta credinței religioase în sens strict Repet că definesc acest sens strict printr-un dublu criteriu: pe de o parte, prin credința într-o realitate transcendentă, pe de altă parte, prin dorința de transformare asociată acesteia, care duce dincolo de limitele bunăstării umane obișnuite Se poate greși grav cu privire la soarta unei religii astfel definite, dacă acceptăm punctul de vedere simplificator pe care îl provoc aici În timpul nostru, există, fără îndoială, o tensiune între interpretările neo- și post-Durkheim ale poziției noastre, între diferitele forme de religie sau spiritualitate - cele care pun autoritatea pe primul loc (și, prin urmare, sunt suspecte și ostile tipurilor moderne de căutare) și cele care întreprind căutarea și în acest proces pot recunoaște sau nu o anumită formă de autoritate Acum această opoziție are anumite asemănări cu diviziunea care ne duce înapoi cu de ani în interiorul civilizației noastre, aproximativ până la epoca Reformei Strămoșii spirituali ai căutătorilor noștri aparțineau curentului pentru care abatele Henri Bremont a ales numele humanisme devot* în lucrarea sa amplă despre Franța în secolul al XVII-lea Oponenții lor în acea țară și în acel moment erau janseniștii Imediat vin în minte bătăliile dintre iezuiți și janseniști și, de obicei, le definim în termeni de doctrine, poziții politice și alianțe luate de fiecare parte Dar mă gândesc la ceva mai mult Ibid , p Ibid , p Ibid , p * Umanismul pios (fr ) Henri Bremond, EHistoire litteraire du sentiment religieux en France, depuis la fin des guerres de religion jusqu'à nos jours (Paris: A Colin, volume, - ); cm : Volumul : Ehumanisme devot Vârsta seculară fundamentale: despre diferența de abordare a vieții spirituale Pentru umaniștii evlavioși, scopul principal era acela de a cultiva iubirea pentru Dumnezeu în sine, de a folosi conceptul cheie al unuia dintre fondatorii acestei mișcări, Sf Francis de Sales Aceasta însemna că erau gata să aibă încredere în primele impulsuri ale acestei iubiri în ei înșiși și au început să cultive un vlăstar care putea fi deja identificat Putem obține un bun exemplu despre ceea ce a însemnat asta dacă ne uităm înapoi cu un secol în urmă la una dintre sursele lor, pe care o găsim în istoria convertirii lui Ignatie Loyola, fondatorul ordinului iezuit Revenind după o rană primită în luptă, era epuizat de plictiseală și voia să citească ceva Și-a dorit mai ales să obțină câteva romane despre cavalerism, care în acele vremuri erau lectura principală a cavalerilor și doamnelor și pe care Cervantes și-a creat parodia puțin mai târziu Dar în castelul în care stătea Loyola, nu era nimic de acest fel și nu puteau găsi decât pentru el viețile sfinților Timpul a trecut și a observat că mai devreme, când citea romane, a fost captat și entuziasmat, dar apoi sentimentele i-au dispărut, iar nemulțumirea a rămas, iar când a citit viețile sfinților, s-a ridicat spiritual, astfel încât ulterior să nu existe dezamăgire , a păstrat sentimentul de mulțumire și chiar de bucurie Aceasta a stat la baza celei mai importante forme de înțelegere din Exercițiile spirituale scrise mai târziu Era un indiciu despre calea de urmat Acest sentiment interior de bucurie l-a numit "consolare" spre deosebire de "golire" Primul a apărut în el când a citit "las hazanas de Dios" [despre faptele glorioase ale lui Dumnezeu], al doilea a fost adesea evocat prin citirea poveștilor despre "las hazanas humanas" [despre faptele umane] Această reflecție l-a condus pe calea prin care ne este cunoscut în istorie Oponenții acestui umanism evlavios s-au opus în mod activ la credință, care, după cum li se părea, se baza doar pe conceptele proprii ale persoanei, pe indicii și indicații subiective Poate un om căzut să îndrăznească să facă așa ceva? În acest caz, el este doar o sursă potențială de autoînșelăciune fără sfârșit Ceea ce se cerea, credeau ei, era să aibă încredere într-o sursă exterioară, într-o anumită autoritate și să nu fie ghidat de propriul sentiment în ce direcție ar trebui să-L caute pe Dumnezeu Rolul unei astfel de surse externe ar putea fi jucat de Biblie sau de autoritatea bisericii, dar în niciun caz propriile sale instrucțiuni interne Aceeași problemă a apărut la sfârșitul secolului al XVII-lea în celebra dispută dintre cei doi episcopi francezi Bossuet și Fénelon asupra dacă o persoană ar trebui să lupte pentru iubirea cu adevărat curată a lui Dumnezeu, astfel încât aceasta să rămână chiar dacă ar fi blestemat Cel mai important moment din viața Sf Francis de Sales, după Sfântul Francisc vorbește despre "recueillement amoureux de l'âme en Dieu" [o mărturisire iubitoare a sufletului în Dumnezeu]; vezi: Trăite de Gatoig de Dieu (Paris: Monastre de la Visitation, n d ), Vol VI, capitolele vi-xi, c - Jean Lacouture J&uztes: , Les Conquerants (Paris: Seuil, ), pp - Religia azi perioada lungă în care a simțit că ar putea fi blestemat a fost când a simțit că nu-l poate despărți de iubirea lui Dumnezeu Fenelon a apărat acest ideal, iar după Bossuet ar însemna că suntem capabili să ne ridicăm deasupra stării noastre păcătoase Aceste dispute au fost conduse în ceea ce privește doctrinele secolului al XVII-lea, în special, doctrina augustiniană extremă a depravării umane și imposibilitatea de a o depăși fără influența harului Dar vorbesc despre principiile care stau la baza doctrinelor De îndată ce aceste atitudini sunt formalizate în doctrine, ele sunt distorsionate și pierd nuanțe importante Desigur, nimeni nu s-a gândit vreodată că îndrumările și experiențele subiective sunt suficiente și că ar putea depăși întreaga învățătură creștină ca atare, iar cei care se aflau de cealaltă parte puteau recunoaște momentele de înălțare spirituală și să tragă putere din ele S-ar putea chiar argumenta că poziția corectă trebuie să recunoască complementaritatea și să combine unele dintre trăsăturile ambelor părți: în cadrul atitudinii de bază de a avea încredere în sine, să fie conștient de multiplele posibilități de falsă complezență și autoînșelăciune - ca oameni precum Loyola și St Francisc Aceasta este poziția pe care Vutnov o pune între două atitudini spirituale, desemnate drept "stare" și "căutare" Cu toate acestea, există încă două tendințe din care să alegeți Susținerea mea este că aceste tendințe rămân până astăzi la baza a două tipuri de sentimente religioase - unul dintre ele duce la o căutare spirituală, iar celălalt preferă să se bazeze în întregime pe autoritate Putem face doar câteva încercări parțiale și provizorii de a înțelege de ce lucrurile au funcționat așa cum au mers Luați, de exemplu, tipul de conversie în care oamenii sunt salvați dintr-o mizerie majoră din viața lor Acest tip de convertire a însoțit adesea renașterile religioase din Statele Unite în ultimele două secole și poate fi văzut astăzi în bisericile evanghelice și penticostale din Brazilia sau Africa de Vest Este destul de înțeles că astfel de apeluri trebuie adesea percepute ca supunere față de o autoritate externă care depășește impulsurile autodistructive ale unei persoane Acest lucru nu ar trebui să invalideze (sau să fie invalidat de) alte căi - căi prin care căutătorul ar putea ajunge la aceeași credință creștină urmând direcții interioare care nu păreau să conducă la aceasta: așa, de exemplu, este povestea vieții lui Bede Griffith , a cărui autobiografie am citat-o în primul capitol Din nou, aceste alternative sunt îngreunate de diverse doctrine care îi polarizează, derutând oamenii și obligându-i să aleagă extreme, la o autoritate indiscutabilă, sau pe de o parte, și la autosuficiență, pe de altă parte; la cea mai mare suspiciune de sine sau la încredere absolută în sine Acest lucru, desigur, este în concordanță cu obsesia de lungă durată a creștinismului latin pentru un clar Wuthnow, După Neafen, capitolul Vârsta seculară pentru a stabili temeiuri finale, de neatins și în cele din urmă autodistructive pentru autoritatea finală, de netăgăduit și infailibilă, fie că sunt decizii papale sau interpretarea literală a Bibliei Dar dacă se poate evita această dialectică care îi obligă pe oameni să aleagă extreme, atunci se dovedește că există și alte alternative și că multe fenomene ale vieții spirituale/religioase de astăzi se află pe această cale de mijloc Acest lucru nu înseamnă că nu există nicio legătură între regimul post-Durkheim, pe de o parte, și tendința către experiența spirituală individuală, care deseori alunecă în "simțire bine" și superficialitate Căci este clar că acest tip de spiritualitate nepretențioasă este ceea ce mulți oameni tind să înțeleagă ca urmând propriul drum Dar acesta nu este sfârșitul chestiunii Într-adevăr, dacă am putea sări înapoi de secole, am vedea că numărul de căutători absorbiți de sine scade rapid Totuși, acest lucru nu justifică identificarea noastră a prescripției de a-și urma propriul drum cu acele alegeri flăcătoare și superficiale pe care le vedem astăzi Unele suflete conservatoare simt că, pentru a condamna această epocă, este suficient să observăm că a condus pe mulți oameni la o spiritualitate superficială și deloc discriminantă Dar ei ar trebui să pună două întrebări: în primul rând, este posibil să revenim la un regim paleo-sau chiar neo-Durkheimian? Și în al doilea rând (și aceasta este o întrebare mai profundă) - nu are niciun regim propriile forme de abatere? Dacă al nostru urmărește să multiplice, într-o anumită măsură, alegerile superficiale și nesolicitante, atunci nu ar trebui să uităm de costurile spirituale ale diferitelor tipuri de conformism forțat: ipocrizie, plictiseală spirituală, răzvrătire interioară împotriva Evangheliei, confuzie de credință și putere și lucruri chiar mai neplăcute Chiar dacă am avea de ales, nu sunt sigur că ar fi înțelept să nu rămânem la regimul actual Care sunt caracteristicile acestui nou peisaj spiritual? În primul rând, bunăvoința față de toți, distrugerea barierelor dintre diferitele grupuri religioase, deconstrucția zidurilor de tot felul de ghetouri în care se găseau astfel de grupuri, așa cum relatează Michael Hornsby-Smith despre Biserica Catolică Engleză după Vatican II Și, desigur, rezultatele acestui lucru sunt și mai vizibile în societățile recent divizate confesional, cum ar fi Olanda Michael Hornsby-Smith, "Recent Transformations in English Catholicism", în S Bruce, ed , Religion and Modemization, capitolul Religia azi Cu toate acestea, reversul este declinul Rezultatele măsurabile, externe, așa cum ar fi de așteptat, sunt, în primul rând, o creștere a numărului celor care se declară atei, agnostici sau fără religie - acesta este cazul în multe țări, inclusiv Marea Britanie, Franța, SUA și Australia Dar, dincolo de aceasta, gama de poziții intermediare se extinde: mulți oameni se îndepărtează de practica religioasă activă, declarându-se în continuare ca aparținând unei confesiuni sau ca credincioși în Dumnezeu La un alt nivel, gama de credințe în ceva de altă lume se extinde, nu atât într-un Dumnezeu personal, cât într-un fel de forță impersonală , cu alte cuvinte, un număr tot mai mare de oameni își exprimă credințe religioase care depășesc ortodoxia creștină Logica acestei dezvoltări duce la creșterea religiilor necreștine, în special a religiilor de origine răsăriteană, la răspândirea practicilor și vederilor New Age care construiesc punți între umanism și spiritualitate și estompează granițele dintre ele, practici care leagă spiritualitatea cu terapia Drept urmare, un număr tot mai mare de oameni adoptă poziții care erau considerate anterior inacceptabile, cum ar fi identificarea catolicilor fără a accepta multe principii cheie sau combinarea creștinismului și budismului sau rugăciunea fără a fi sigur că ei cred Acest lucru nu înseamnă că oamenii nu au luat poziții similare în trecut Chiar acum, aparent, este mai ușor să o faci deschis Credința creștină răspunde la aceasta rafinându-se și redefinindu-se în multe feluri, de la Vatican II până la mișcările carismatice Toate acestea sunt o consecință a culturii expresiviste în influența sa asupra lumii noastre și au creat o nouă situație Daniel Hervier-Leger vorbește despre "decouplage de la croyance et de la pratique", sau "desemboîtement de la croyance, de l'appartenance et de la reference identitaire"* Grace Davy vorbește despre "credința fără apartenență religioasă" Aproape de reglementare A se vedea: Steve Bruce, Religion in the Modem World (Oxford: Oxford University Press, ), pp , și urm ; Sylvette Denefle, Sociologie de la Secularisation (Paris: L'Harmattan, ) De exemplu, Gallup Political & Economic Index ( , iunie ) raportează că în Marea Britanie la sută cred în "un spirit de forță de viață" și la sută cred într-un "Dumnezeu personal"; cit în: Heelas, Woodhead, et al , The Spiritual Revolution, p Imagini similare - în Suedia și Franța; vezi: Daniele Hervieu-Leger, Le Pelerin et le Converti (Paris: Flammarion, ), pp - Mișcarea multor societăți occidentale către ceea ce eu numesc un "regim post-Durkheim" le-a facilitat în mod clar calea către "multiculturalism", în timp ce aceasta a devenit problema cea mai presantă din cauza diversității tot mai mari a populațiilor lor Dar multiculturalismul a generat și tensiune, care a fost adesea exacerbată de aderarea la una sau alta interpretare "Durkheimiană" a unor segmente importante ale populației Conservatorii creștini au fost iritați de creșterea fulgerătoare a expresivismului în SUA; multor francezi nu le place că țara lor conține o componentă semnificativă a islamului, deoarece încă percep Franța ca o țară predominant catolică sau ca o țară definită de tensiunea constitutivă dintre catolicism și "laicit" Separarea religiei de practica religioasă; nepotrivirea religiei, afilierea religioasă și referința de identificare (fr ) Vârsta seculară legătura dintre o anumită identitate religioasă, credința în anumite idei teologice și practica religioasă standard pentru un număr mare de oameni nu mai înseamnă mare lucru Mulți sunt implicați în alcătuirea propriei viziuni personale asupra lumii printr-un fel de "bricolaj"*, dar unele modele care vin împotriva constelațiilor tradiționale sunt și ele răspândite Nu doar o declarație a oricărei credințe în Dumnezeu și o identificare cu biserica în timp ce de fapt nu participă la închinarea acesteia ("credință fără religie"), ci și versiunea scandinavă - identificarea cu biserica națională, respectarea ritualului bisericesc, combinată cu predicarea pe scară largă a unei atitudini sceptice față de teologie Legătura strânsă dintre identitatea națională, tradiția ecleziastică definită, credințele comune stricte și un sentiment de ordine civilizată care fusese standardul epocii mobilizării a făcut loc unei slăbiri radicale a "legăturilor" teologiei În timp ce în alte țări a însemnat și o abatere de la identificarea cu biserica, legătura în cauză în țările scandinave pare puternică, dar lipsită de conotațiile sale teologice originale Bisericile sunt considerate, s-ar putea spune, ca un element cheie în identitatea istorică și culturală Acest model poate fi întâlnit și în alte țări europene, dar pare a fi dominant în rândul națiunilor din nord Ce se află în spatele acestor formațiuni și tendințe? Nu ne putem prezenta situația actuală ca un tip ideal, dar dacă înțelegem că noi înșine trecem de la o epocă a mobilizării către o epocă a autenticității, atunci putem vedea această mișcare ca, într-un fel, o îndepărtare de creștinism Prin creștinism, înțeleg o civilizație în care societatea și cultura sunt profund impregnate de credința creștină Această plecare pare a fi o evoluție distructivă dacă ne gândim la modul în care, până de curând, bisericile creștine și-au înțeles misiunea Dacă luăm Biserica Catolică (și au existat omologi în "biserica" interdenominațională în societățile protestante pluraliste), atunci scopul ei a fost să devină o casă religioasă comună pentru întreaga societate În cazul Franței, se poate aminti reforma catolică din secolul al XVII-lea, care a încercat să recupereze temeliile pierdute de Reformă, precum și să îmbrățișeze părți ale societății rurale care nu erau creștinate corespunzător; mai târziu, în secolul al XIX-lea, biserica a încercat din nou să depășească distrugerea provocată de Revoluție; scopul Action Catholique la începutul secolului al XX-lea era readucerea turmei pierdute Dar astăzi este clar că este imposibil să realizezi această aspirație * Crearea spontană a unui obiect sau obiect din materiale improvizate termen postmodern Hervieu-Leger, Le Pelerin et le Converti, pp , ; Grace Davie, Religion in Britain since : Believing without Belonging (Oxford: Blackwell, ) O discuție despre modelul scandinav particular poate fi găsită în: Hervieu-Leger, Le Pelerin et le Converti, p , precum și în: Grace Davie, Religion in Modem Europe (Oxford: Oxford University Press, ), p Religia azi Acum, societățile noastre din Occident vor rămâne pentru totdeauna modelate istoric de creștinism Voi reveni la semnificația acestui fapt mai jos Dar prin îndepărtarea de creștinism, vreau să spun că va deveni din ce în ce mai puțin obișnuit ca oamenii să vină sau să rămână într-o credință pe baza unei identități politice sau de grup coezive sau din sensul că susțin o etică inerentă în viata sociala O mare parte din aceasta va rămâne evident: cel puțin, identitatea de grup poate fi importantă pentru imigranți, în special pentru cei care au sosit recent într-o țară străină, și chiar mai mult în rândul necreștinilor, să zicem musulmanii sau hindușii, care se simt diferiți de majoritatea care profesează religia dominantă Și, desigur, va fi un anumit grup de oameni - membri și vizitatori obișnuiți ai bisericii, mari sau mici în diferite țări (uriaș în SUA, foarte mic în Suedia) Și există un alt motiv pentru care identitățile neo-Durkheimiene nu își vor pierde semnificația În unele societăți, ei sunt destul de agresivi cu privire la clima post-Durkheim Uită-te, de exemplu, la Statele Unite și la unele dintre revendicările "dreapei creștine" referitoare, să zicem, rugăciunea școlară Dar aceste identități sunt poate și mai evidente pentru grupurile care se simt reprimate sau amenințate (cum ar fi "dreapta creștină"?), și adesea membrii unei identități etnice sau istorice se vor aduna în jurul unui anumit reper religios, așa cum am văzut mai sus în cazul respectiv a polonezilor sau a irlandezilor Aceste popoare au căpătat o formă politică modernă pe măsură ce s-au mobilizat pentru a-și obține independența sau a-și stabili integritatea într-o situație de control extern și uneori opresiune brutală Drept urmare, au adoptat limbajul modern și conceptele moderne de ființă politică; au devenit popoare în sensul modern Iar popoarele moderne, adică comunitățile care aspiră să fie actori în istorie, au nevoie de o anumită înțelegere a ceea ce sunt - ceea ce eu numesc identitate politică În aceste două cazuri, a fi catolic a constituit o parte importantă a acelei identități Acest fenomen rămâne important în lumea modernă, deși din punct de vedere al credinței poate fi înțeles ambivalent Până la urmă, există cazuri diferite - de la angajament religios profund sincer până la situații în care un reper religios este manipulat cinic pentru a mobiliza oamenii Amintiți-vă de Milosevic sau de BJP* Dar, oricare ar fi judecățile noastre etice, aceasta este realitatea încăpățânată a lumii de astăzi și nu va dispărea Totuși, în general, putem spune că în societățile nord-atlantice ale secolului XXI, nedespărțite de diferențe etno-confesionale (NU vorbim acum despre Irlanda de Nord), până de curând formele dominante ale secolului Partidul Bharatiya Janata (Partidul Poporului Indian) Este de obicei caracterizat ca un partid al "naționalismului hindus" Vârsta seculară mobilizările vor avea dificultăți în a-și păstra aderenții, fie într-o măsură mai mare (Europa) sau mai mică (SUA) Dacă nu acceptăm opinia conform căreia dorința umană pentru religie va începe să scadă (și nu împărtășesc această părere), atunci unde se va localiza accesul la practica religiei și la o implicare mai profundă în ea? Răspunsul constă în diferitele forme de practică spirituală către care cineva este atras de propria sa viață spirituală Aceasta poate include meditație, lucrare de caritate, un grup de studiu, un pelerinaj, o formă specială de rugăciune și mii de astfel de lucruri Desigur, într-o anumită măsură, astfel de lucruri au existat întotdeauna sub forma, ca să spunem așa, de suplimente facultative pentru acei oameni care erau deja încorporați inițial în practica bisericească obișnuită Dar acum se întâmplă adesea contrariul Primii oameni se adună pentru un pelerinaj, sau pentru Ziua Mondială a Tineretului, sau un grup de meditație, sau un cerc de rugăciune; și numai atunci - dacă se mișcă în direcția corectă - sunt introduse în practica comună Și va exista multă mișcare între aceste forme de practică și credințele asociate acestora Acest lucru dovedește încă o dată eroarea amestecării regimului post-Durkheim cu o spiritualitate banalizată și extrem de privatizată Desigur, vor exista multe forme ale ambelor Aceste pericole însoțesc situația noastră dificilă actuală Lumea post-Durkheimiană înseamnă, așa cum am spus mai sus, că relația noastră cu spiritualul devine din ce în ce mai separată de relația noastră cu societățile noastre politice Dar acest lucru în sine nu spune nimic despre dacă (și cum exact) relația noastră cu sacru va fi mediată de legături colective O societate în întregime post-Durkheimiană ar fi una în care apartenența noastră religioasă nu ar fi legată de identitatea noastră națională Aproape sigur va fi o societate în care gama preferințelor religioase va deveni mai largă și mai diversificată Și este aproape sigur că vor fi mulți oameni care vor urma o viață religioasă centrată pe experiența personală (în sensul pe care William James l-a făcut celebru) Dar asta nu înseamnă că toți sau chiar majoritatea oamenilor vor face acest lucru Mulți își vor găsi căminul spiritual în biserici, inclusiv în Biserica Catolică În lumea post-Durkheimiană, această preferință va fi eliberată de angajamentul față de o societate sacralizată (Paleostil) sau față de orice identitate națională (Neostil), sau (acum sună arogant) de pretenția de a oferi matricea necesară unei civilizații comune Ordin; iar dacă eram chiar deasupra, atunci și modul de acces va fi diferit, dar va fi totuși o conexiune colectivă William James, Vaneties of Religious Expanse (Ven^i\n Books, ) Religia azi Aceste legături, fie prin sacramente, fie prin practici religioase comune, sunt, evident, încă puternice în lumea modernă Aici putem cădea cu ușurință în eroarea de a confunda noul loc al religiei în viața noastră personală și socială, sistemul de credințe în care ar trebui să ne urmăm propriul sentiment spiritual și întrebarea ce căi ar trebui să urmem Noua structură are o componentă individualistă în mare măsură, dar asta nu înseamnă neapărat că conținutul ei va fi dorința de a urma un drum individual Mulți oameni se vor implica în comunități religioase extrem de puternice La urma urmei, acolo simțul lor de spiritualitate va conduce mulți oameni Desigur, ei nu se vor comporta neapărat în astfel de comunități în același mod ca strămoșii lor Și, în special, epoca post-Durkheim poate însemna mult mai puțină continuitate generațională în angajamentul religios Dar variantele colective de alegere religioasă nu își vor pierde susținătorii Poate chiar și tendința opusă poate apărea Un motiv pentru a lua această ultimă idee în serios este semnificația continuă a vacanței Oamenii încă caută acele momente de convergență care ne scot din rutina zilnică și ne lasă să intrăm în contact cu ceva din afara noastră Vedem acest lucru în pelerinaje, adunări de masă precum Ziua Mondială a Tineretului, adunări de oameni unică în legătură cu un eveniment de mare rezonanță, precum înmormântarea Prințesei Diana, precum și la concerte rock, discoteci etc Ce legătură au toate acestea cu religia? Legătura aici este complexă Pe de o parte, unele dintre aceste evenimente sunt în mod clar "religioase" în sensul pe care l-am luat la începutul acestei discuții, adică orientate către ceva presupus "transcendent" (pelerinaj la Medjugorje, Ziua Mondială a Tineretului) Și, probabil, puțină atenție s-a acordat exact modului în care această dimensiune a religiei, care se întoarce la formele sale străvechi, datând din epoca pre-Axială, trăiește și prosperă până astăzi, în ciuda tuturor încercărilor reformiste făcute de-a lungul secolelor de către elitele să ne facă viața religioasă și/sau morală mai personală și să o îndrepte spre interior, să dezamăgească universul și să slăbească colectivul În unele privințe, aceste forme s-au adaptat bine situației contemporane problematice Hervier Leger arată că figura tradițională a pelerinului a căpătat un nou sens în zilele noastre, când tinerii călătoresc în căutarea credinței sau a sensului vieții La urma urmei, pelerinajul este un fel de căutare În acest sens, exemplul lui Taizé este izbitor Centrul interconfesional din Burgundia, al cărui nucleu este comunitatea de călugări fondată de fratele Roger (Schutz), atrage mii de tineri din diverse țări în lunile de vară și zeci de mii la întâlnirile sale internaționale Această atracție se datorează parțial faptului că oamenii sunt acceptați ca căutători, că se pot exprima fără a fi "confrontes but un dispositif normatif du croire, ni meme â un Vârsta seculară discurs du sens preconstitue"* Și totuși, în același timp, Taizé este clar înrădăcinat în creștinism și în valorile înțelegerii și reconcilierii internaționale, revelate religios prin studiul comun al Bibliei și participarea la liturghie Această combinație atrage tinerii care doresc să întâlnească oameni asemănători din alte țări și să exploreze credința creștină fără nicio condiție prealabilă După cum a spus unul dintre pelerini despre aceasta: "A Taize, op ne vous donne pas la réponse avant que vous ayez pose la question, et surtout, c'est â chacun de chercher sa reponse"** Desigur, experimentul lui Taize nu se încadrează fără echivoc și în totalitate în categoria festivității Bineînțeles, ele oferă o ieșire din viața de zi cu zi și contactul cu ceva care ne depășește, cu un sentiment de fraternitate universală, chiar dacă nu întotdeauna sursa ei în paternitatea lui Dumnezeu; iar sentimentul de contopire nu este întotdeauna vizibil Acest lucru nu înseamnă că este complet absent: partea principală a experimentului Taizé este cântarea în comun a cântecelor special create de comunitate, fiecare/fiecare cântă în propria limbă, iar aceasta este o imagine și o anticipare a reconcilierii care oamenii și culturile caută Deloc surprinzător, Taizé ar trebui să reprezinte același model din care s-au dezvoltat Zilele Mondiale ale Tineretului, o formă de pelerinaj/adunare creștină adecvată epocii autenticității Dar ce zici de concertele rock și discotecile? După criteriul nostru, ei sunt evident "nereligioase", și totuși nu le este ușor să se stabilească nici într-o lume seculară, dezamăgită Fuziunile în acțiune/experiență comună care ne scot din viața de zi cu zi dau adesea naștere unui puternic sentiment fenomenologic că intrăm în contact cu ceva care ne transcende, oricum îl înțelegem și îl interpretăm în cele din urmă Imaginea dezamăgită a lumii are nevoie de o anumită teorie pentru a explica puterea continuă a unei astfel de experiențe și experiențe Desigur, astfel de teorii pot fi inventate; unele au fost deja inventate, precum Durkheim, Freud, Bataille Dar rămâne adevărat că starea de conștiință a participantului la o astfel de experiență este foarte departe de poziția detașată, obiectivizantă din care se presupune că adevărul atribuit unei viziuni imanente, naturaliste, este de netăgăduit Nu este a priori evident că sentimentul de ceva superior nouă generat de aceste fuziuni colective poate fi pe deplin explicat în termeni naturaliști Festivitatea rămâne o nișă în lumea noastră în care (se presupune) transcendentul poate pătrunde în viața noastră, oricât de sigur l-am organiza în jurul interpretărilor imanente ale ordinii În confruntare cu ordinea normativă a credinței, deloc cu niciun sistem prescris de concepte (fr ) ** În Taizé, nu ți se dă un răspuns înainte de a pune o întrebare și, cel mai important, fiecare trebuie să-și caute propriul răspuns (fr ) Hervieu-Legcr, Le Pelerin et le Converti, pp - Religia azi Un alt lucru care este ușor de subestimat atunci când structura este confundată cu conținutul este modul în care răspunsul nostru la intuițiile noastre spirituale inițiale poate fi exprimat în continuare în practici spirituale formale Calea noastră poate începe într-un moment de inspirație, un sentiment puternic de rudenie spirituală sau un moment de perspicacitate uluitoare, dar poate continua apoi într-o disciplină, poate foarte solicitantă Poate fi meditație, sau poate rugăciune Ne dezvoltăm o viață religioasă Poate că o astfel de cale devine din ce în ce mai proeminentă și răspândită în epoca noastră (în mare parte) post-Durkheim Mulți oameni nu sunt mulțumiți de un sentiment instantaneu de șoc Ei vor să continue și caută modalități de a o face Acesta este cel care îi conduce către practici care le oferă acces de bază la formele tradiționale de credință Dacă această abatere de la creștinism oferă un indiciu al situației noastre, dacă legăturile dintre credință și identitățile politice naționale/de grup și modurile de viață slăbesc în mod constant, dacă, în parte, ca urmare, vedem acum o polaritate între spiritualitățile de căutare și autoritate incontestabilă, atunci mai rămân multe misterioase și greu de înțeles Mulți oameni s-au îndepărtat de bisericile strămoșilor lor, dar nu s-au îndepărtat complet de ele De exemplu, ei dețin unele credințe ale creștinismului și/sau mențin o legătură nominală cu biserica și încă se identifică cumva cu ea: sondajele spun că sunt anglicani sau catolici Sociologii sunt nevoiți să inventeze termeni noi precum "credință fără apartenență" sau "creștinism difuz" pentru a da sens acestui fenomen , care se remarcă mai ales în Europa de Vest Așa ceva a existat întotdeauna Adică, bisericile din jurul miezului ortodoxiei au avut întotdeauna o anumită penumbră - cei credincioși practicanți a căror credință s-a transformat implicit în heterodoxie și/sau cei a căror practică a fost parțială sau fragmentară Am văzut exemple în acest sens mai sus, în "religia populară" a populațiilor, Vezi Robert Wuthnow, După Neafen, capitolul , "Practica spiritualității" pentru o discuție foarte interesantă Întreaga dezvoltare de după poate fi exprimată într-un alt mod, în termenii acestor tipuri și niveluri diferite de viață religioasă La începutul acestei perioade exista o singură biserică Ea (a) a unit (în maniera Paleo-Durkheim) întreaga societate; (b) asociațiile locale (parohiile) erau locul comuniunii religioase între credincioși și (c) era matricea în care indivizii puteau recurge la forme mai particulare de evlavie Acum, aceste trei forme de practică religioasă pot exista în dezunire completă unele de altele Oamenii se pot implica într-una fără să se implice în cealaltă Dar trebuie să subliniem că acesta este doar un caz posibil Nu toată lumea vrea să trăiască într-o asemenea dezbinare Îi datorez această formulare lui José Casanova (comunicare privată) A se vedea: Grace Davie, Religion in Britain since ; b Vezi și: John Wolff Termenul "creștinism difuz" a fost inventat de Jeffrey Cox, The English Churches in a Secular Society, Lambeth - (New York: Oxford University Press, ), capitolul Vârsta seculară trăind încă mai mult sau mai puțin în formele vechiului regim De fapt, termenul "creștinism difuz" a fost inventat pentru religia populară neoficială a perioadei mai noi, dar nu încă moderne, de la sfârșitul secolului al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea în Marea Britanie John Wolfe, în urma lui Cox, încearcă să înțeleagă o versiune a acestei viziuni asupra lumii Era un fel de credință obscura și nedoctrinară: Dumnezeu există, Hristos a fost un om bun și un model de urmat, oamenii ar trebui să ducă o viață decentă în relații milostive cu aproapele lor, iar cei care fac asta merg în Rai după moarte Cei care suferă în această lume sunt compensați în următoarea Bisericile erau percepute mai mult cu indiferență decât cu ostilitate: activitatea lor socială aducea o anumită contribuție societății Școlile duminicale au asigurat o parte necesară a creșterii copiilor, iar riturile necesită o sancțiune religioasă oficială Părtășia era susținută de participarea la anumite sărbători anuale și sezoniere, dar participarea săptămânală la închinare era considerată inutilă și de prisos Femeile și copiii erau mai susceptibili de a fi incluși în această comunicare decât bărbații, dar acest lucru nu a însemnat ostilitate din partea bărbaților adulți; doar că - așa cum s-ar putea aștepta - ei aveau tendința de a se considera în principal susținători, iar femeile, respectiv, reprezentanți ai intereselor familiale în sfera religioasă Accentul s-a pus mai mult pe practic și comun, decât pe teologic și individual Poate că această penumbră a crescut până în , iar nucleul pe care l-a înconjurat a devenit ceva mai mic decât la vârful valului evanghelic din anii Dar a existat întotdeauna o zonă adiacentă care înconjoară zonele centrale ale credinței și practicii în orice biserică majoră Doar comunitățile mici de adepți, care se luptă cu mediul lor, ar putea menține angajamentul sută la sută al sută la sută din membrii lor Pe vremuri, zona ortodoxiei mai mici era mai mult în dimensiunea religiozității populare, a credințelor și a practicilor semi-magice care însoțeau liturghia și sărbătorile bisericii Unele dintre acestea au supraviețuit până la începutul secolului al XX-lea, așa cum mărturisește Sarah Williams în lucrarea sa, deși "creștinismul difuz" din a diferit semnificativ de penumbra religioasă din vremurile anterioare Cu toate acestea, era umbră parțială Dacă comparăm aceste etape diferite ale creștinismului britanic, atunci, așa cum susține Wolff: "Vor exista motive pentru a judeca că în jurul anului britanicii au fost, deși într-un sens difuz și pasiv, mai aproape de ortodoxia creștină decât în orice moment al istoriei lor " John Wolffe, God and Greater Britain (Londra: Routledge, ), pp - David Hempton, Religion and Political Culture in Britain and Ireland (Cambridge: Cambridge University Press, ), pp - ; David Hampton oferă o altă interpretare a fenomenului creștinismului difuz, subliniind că toți termenii pe care îi inventăm pentru a-l descrie, inclusiv "credință fără apartenență religioasă" și termenul în sine "creștinism difuz", nu sunt suficient de flexibili pentru a surprinde această realitate complexă Hampton subliniază, de asemenea, importanța muzicii religioase, în special a cântării de imnuri, în această cultură Wolffe, Dumnezeu și Marea Britanie Boutry face o remarcă paralelă despre perioada - în departamentul Ain (deşi în această privinţă nu era neobişnuit în Franţa): "A fi Religia azi Ce s-a întâmplat după ? Aparent, o parte a penumbrei a dispărut; acum oamenii sunt în mod clar în afara credinței creștine, nemaifiind identificați cu nicio biserică, deși anterior ei (sau părinții lor) se aflau la periferia bisericii Unii dintre ei au adoptat în mod conștient o viziune complet diferită, de exemplu, materialismul, sau au trecut la o religie necreștină O parte din această schimbare s-a reflectat în creșterea numărului celor care pretind că nu au religie Dar nici asta nu explică numărul însemnat al celor care încă mai cred în Dumnezeu și/sau se identifică cu vreo biserică, deși se află la o distanță mult mai mare de aceasta decât creștinii "difuși" ai secolului trecut De exemplu, opiniile lor sunt mai heterodoxe (Dumnezeu este adesea înțeles ca o forță de viață) și nu mai participă la multe rituri inițiatice precum botezul și căsătoria (În Marea Britanie, spre deosebire de Germania, mai mulți oameni participă la înmormântări decât la alte rituri ) Cu alte cuvinte, îndepărtarea sau înstrăinarea de biserică și de anumite aspecte ale creștinismului ortodox a luat tot mai mult forma a ceea ce Grace Davy numește "nominalism creștin" Secularismul hotărât "rămâne crezul unei minorități relativ mici În ceea ce privește credința, categoria reziduală este mai degrabă nominalismul decât secularismul" Cu toate acestea, nu este clar cum trebuie înțeles acest lucru Există multă ambiguitate în această poziție îndepărtată, pe care Grace Davy o numește "credință fără apartenență" Este doar un fenomen de tranziție, așa cum cred seculariștii? Pentru unii oameni, sigur Dar este pentru toată lumea? Poate că acest fenomen este cel mai bine descris în termenii formelor trecute de viață colectivă creștină El se află la o oarecare distanță de "creștinismul difuz", care el însuși se afla la o anumită distanță de modelele practicii religioase convenționale Orbita sa este îndepărtată de acea stea, care este încă principalul reper Astfel, formele epocii mobilizării sunt încă vii la periferia vieții moderne Acest lucru devine evident în acele momente, de exemplu, când oamenii simt dorința de a se conecta cu trecutul lor; în cazul Marii Britanii, la momentele ceremonialului regal, precum aniversările sau înmormântarea Reginei Mame Aici vechea identitate neo-Durkheim prinde viață pentru un timp în plină forță, asociind apartenența la Marea Britanie cu o anumită formă de creștinism protestant, unde, într-un mod ciudat, Biserica Angliei are voie să țină ceremonii pentru toată lumea ( chiar și pentru catolici!) În astfel de cazuri, orbita noastră excentrică, care de obicei ne duce departe în spațiul cosmic, trece poate că niciodată în lunga istorie a Bisericii Catolice adevărata realitate a slujirii nu s-a potrivit atât de strâns cu idealul ei Viața unui curat de sat nu se va apropia niciodată de exemplul "preotului bun" propus acum vreo trei secole de părinții Conciliului de la Trent" Boutry, Pretres et Paroisses, p Grace Davie, Religion in Britain since , pp - Vezi cifrele din tabelele ei, pp - Vârsta seculară aproape de soarele original Acesta este parțial sensul faptului pe care l-am menționat mai devreme că trecutul nostru este ireversibil închis în cadrul creștinismului Nu cu mult timp în urmă, ceva asemănător s-a întâmplat în Franța la celebrarea a de ani de la botezul lui Clovis Unii reprezentanți ai "laicismului" au mormăit, dar ceremoniile au continuat ca de obicei, fără să-i acorde atenție Istoria este greu de nega Un alt tip de caz este o catastrofă bruscă De exemplu, pe septembrie în SUA sau - în aprilie - tragedia de pe stadionul de fotbal Hillsborough din Anglia, când au murit de persoane, majoritatea fani Liverpool Grace Davy descrie ceremoniile care au urmat la Liverpool Sau masacrul școlii de la Erfurt din aprilie Aici, în fosta Germanie de Est, unde nivelul practicii religioase a scăzut sub cel din orice altă parte a lumii, a existat un aflux de biserici, de obicei goale Ceva asemanator s-a intamplat cand feribotul "Estonia" s-a scufundat in Marea Baltica cu multi suedezi la bord; bisericile din Suedia erau supraaglomerate în timpul slujbelor de pomenire Și, desigur, există evenimente care combină ambele aspecte ale celor de mai sus, precum înmormântarea Prințesei Diana în Astfel, se pare că identitatea religioasă sau spirituală a maselor continuă să fie determinată de formele religioase de care aceste mase se află de obicei la o distanţă considerabilă Mai trebuie să încercăm să exprimăm această poziție, să o descriem ca din interior, așa cum a încercat Wolfe să facă în pasajul citat mai sus despre creștinismul difuz Există, probabil, o altă cheie pe care am putea-o aplica aici Aceasta este, până la urmă, o poziție destul de cunoscută - o anumită distanțare de cerințele spirituale, care, totuși, sunt recunoscute Este parțial întruchipat în celebrele cuvinte ale lui Augustin: "Doamne, fă-mă cast, dar nu acum" Totuși, de regulă, totul este mai puțin dramatic, toți avem lucruri importante în viață și nu putem renunța la ele pentru a acorda o atenție deplină cerințelor spirituale sau morale pe care le considerăm legitime într-un anumit sens, așa că nu putem decât să le admirăm pe acelea oameni care îi urmăresc mai perfect Suntem angajați față de aceste pretenții, nevrând să le pierdem din vedere, rezistând negării sau calomnirii lor de către alții Aceasta se află parțial în spatele răspunsului respondenților atunci când spun că ei cred în Dumnezeu (sau în îngeri, sau în viața de după moarte), deși nu își botează copiii, nu se căsătoresc în biserică și nu fac nimic care ar confirmă în mod direct credința lor Acest lucru poate explica, de asemenea, de ce astfel de oameni sunt foarte mișcați de acțiunile altor oameni care își arată în mod deschis relația cu aceeași sursă spirituală în limba mea Ibid , pp - Peter Berger, "Religie and the West", în The National Interest (vara ), , pp - Religia azi Discuția anterioară, oamenii pot fi încă angajați într-o perspectivă de transformare la care nu participă încă; uneori pot chiar să-l piardă cu totul din vedere Percepția ei, ca să spunem așa, este acum mai clară, apoi înăbușită, ca semnalul unui post de radio FM urban din mediul rural Când acești oameni aud sau văd cum viețile altora sunt de fapt transformate de surse spirituale, se pot simți entuziasmați "Semnalul radio" în acest moment este perceput clar și fără interferențe Sunt entuziasmați și neobișnuit de recunoscători Îmi amintesc de reacțiile la viață și mai ales la moartea Papei Ioan al XXIII-lea Și ceva similar a fost legat de unele dintre actele lui Ioan Paul al II-lea Aceste reacții sunt comune în rândul oamenilor care nu sunt membri ai Bisericii Catolice Aici avem de-a face cu un fenomen care nu este definit de religie Figuri precum Nelson Mandela au evocat acest tip de răspuns de aprobare și recunoscător Aici, poate, avem nevoie de un concept nou care poate surprinde dinamica internă care conduce acest fenomen Se pare că Grace Davy și Daniel Hervieu-Leger încearcă să o rezolve în scrierile lor De la Davy putem împrumuta termenul de religie vicaria Ea încearcă aici să surprindă legătura oamenilor cu biserica, de care se țin la o anumită distanță, dar pe care ei, totuși, într-un fel o prețuiesc, își doresc să fie - parțial ca un custode al memoriei strămoșilor lor, parțial ca ajutor pentru unii fie pentru nevoi viitoare (de exemplu, atunci când au nevoie să participe la un fel de rit de trecere, în special la înmormântare), fie ca sursă de confort și îndrumare în fața unui dezastru colectiv În acest caz, poate că ar trebui să vorbim nu doar despre pierderea identității neo-Durkheimiene sau a conexiunii cu religia prin aderarea noastră la ordinea civilizată, ci mai degrabă despre un fel de mutație Referința religioasă la identitatea noastră religioasă (și/sau sentimentul nostru de ordine civilizațională) nu dispare, ci se schimbă, se retrage la o oarecare distanță Este întotdeauna amintit cu fermitate ca un fel de fond de rezervă de putere spirituală sau confort Mutează de la forma "fierbinte" la "rece" (scuze lui Marshall McLuhan) Forma fierbinte necesită o identitate puternică activă și/sau un sentiment puternic că creștinismul este un bastion al ordinii morale Forma mai rece permite o oarecare ambiguitate cu privire la identitatea istorică, precum și un anumit protest împotriva moralității oficiale a bisericii (care va fi deosebit de puternică în domeniul eticii sexuale în zilele noastre) Pentru a lua ca exemplu Marea Britanie, forma originală fierbinte de sinteză între a fi britanic, o persoană decentă și un creștin în multe feluri A se vedea, de exemplu, Grace Davie, Europe: The Excepțional Case (Londra: Darton, Longman & Todd, ), p Vârsta seculară deteriorat în secolul al XX-lea, mai ales, din cauza experienței primului război mondial Și pe scena europeană, în general, naționalismul fierbinte, militant, și-a pierdut multă credibilitate în timpul ambelor războaie mondiale Cu toate acestea, aceste identități - atât naționale, cât și civilizaționale - nu au dispărut complet Iar noua identitate europeană, nou creată, acolo unde există, combină aceste două dimensiuni; Europa este o comunitate supranațională definită de "valorile" corespunzătoare Dar vechile identități iau o formă nouă care implică distanțare, pasivitate și chiar oarecare greață în raport cu afirmațiile fostelor lor variante "fierbinte" Într-adevăr, europenii educați și cultivați sunt extrem de incomozi cu manifestările deschise atât de naționalism puternic, cât și de sentiment religios S-a remarcat adesea contrastul cu Statele Unite în acest sens, iar acest lucru ar putea ajuta la discutarea uneia dintre cele mai dezbătute probleme din domeniul teoriei secularizării - problema "excluziunii americane" sau, dacă doriți, privită dintr-un punct de vedere mai larg, "excluziunea europeană" În orice caz, vedem un model de declin drastic, dacă nu uniform, în societățile europene și practic nimic de acest fel în SUA Cum să explic această diferență? Au fost deja făcute diverse încercări în această direcție ( ) De exemplu, Bruce atribuie stabilitatea religiei în America în parte contextului imigranților Imigranții trebuiau să formeze grupuri cu oameni din medii similare pentru a le facilita tranziția în societatea americană Principiul unificator era adesea religia împărtășită de întregul grup, iar biserica era vehiculul principal Dar această explicație nu este suficientă De ce ar trebui emigrația să consolideze calitatea de membru al bisericii și participarea la slujbele ei? Se pare că se credea că bisericile ar putea fi grupuri de sprijin convenabile Dar realitatea arată că nu sunt întotdeauna văzuți ca atare Într-adevăr, emigrarea poate avea efectul opus, așa cum se întâmplă foarte des atunci când țăranii se mută din mediul rural în oraș Acest fenomen a devenit atât de răspândit încât unele versiuni ale teoriei secularizării l-au luat ca o regulă de bază: mobilitatea este unul dintre acele lucruri, precum educația și dezvoltarea industrială, care urmăresc să "secularizeze" populația Evident, aici nu există o regulă generală Aceeași sursă de populație, să zicem sudul Italiei, poate trimite oameni în direcții diferite, fie în nordul Italiei, în Argentina sau în SUA, cu rezultate diferite Steve Bruce, Religion in theModem World (Oxford: Oxford University Press, ), capitolul Religia azi Imigranții rurali italieni din sud la începutul secolului al XX-lea și-au asumat de obicei identități anticlericale, socialiste și anarhiste atunci când au migrat în centre industriale urbane din nordul Italiei sau în Argentina catolică, în timp ce au devenit catolici "mai buni" atunci când au migrat în centre industriale urbane din SUA Comparații similare pot fi făcute acum între imigranții indieni din Londra și New York, sau între musulmanii din Africa de Vest vorbitori de limbă franceză din Paris și New York Care este esența acestei diferențe? Revenim la întrebarea noastră inițială Există o oarecare diferență în "imaginarul social" al acestor două societăți În special, mă refer la înțelegerea lor despre locul religiei în societate Se pare că toți începem de la început, dar poate că vom ajunge puțin mai departe dacă ne adâncim mai mult în această diferență Societatea americană s-a văzut de la început ca integrând diverse elemente Motto-ul său este "E pluribus Unum"* Desigur, la început aceste elemente au fost statele Dar apoi foarte curând unul dintre modelele de integrare a devenit modelul "denominațiilor" Deși vechile biserici înființate au fost retrogradate pe plan secund, iar populația s-a grăbit să creeze multe altele noi, unitatea a fost totuși restabilită, văzând aceste noi biserici ca parte a unei "biserici" mai mari care a unit oamenii într-o "religie civilă" consonantă, așa cum am a descris-o mai sus La început, a unit doar protestanții, printre care a existat un sentiment larg răspândit că noii imigranți, în special catolicii, erau "americani" foarte dubioși Dar Republica a reușit cumva să-și extindă temelia, astfel încât, în cursul secolului al XX-lea, catolicii și evreii au fost treptat considerați ca aparținând acestei biserici comune Aceasta înseamnă că americanii sunt capabili să-și înțeleagă coexistența într-o societate, deși incluzând diferite credințe, tocmai prin aceste credințe înșiși, considerate în această corelație concordantă cu o religie civilă comună Mergeți la biserica pe care o alegeți, dar cel mai important, mergeți! Sinagogile au fost ulterior incluse în acest interval de selecție Și dacă imamii încep să apară la micul dejun de rugăciune împreună cu preoți, pastori și rabini, atunci acesta este un semnal că și Islamul este invitat la un acord comun Aceasta înseamnă că vă puteți integra în comunitatea americană prin credință sau identitate religioasă (care contrastează cu formula iacobin-republicană a "laicismului", în care integrarea se face prin ignorarea, relevarea sau relevarea identității religioase, dacă este cazul, în sfera privată ) A se vedea: Jose Casanova, "Immigration and Religious Pluralism: An EU/US comparison", nota , în Thomas Banchoff, ed , TheNewReligious Pluralism and Democracy (Oxford: Oxford University Press, ) Am învățat multe din discursurile lui Casanova în acest și alte pasaje Din multe - Unul {lat } Vârsta seculară Faptul că această veche formulă de integrare, extinsă în mod corespunzător, este acceptată cu o mare unanimitate în SUA încurajează minoritățile de imigranți care intră în SUA să-și prezinte identitățile religioase Și într-o foarte mare măsură acest lucru este valabil pentru unele minorități unde alternativa este percepută în termeni de rasă, o altă dimensiune semnificativă a diversității americane, unde relațiile tind să fie tensionate și conflictuale O trăsătură importantă a societății americane care poate ajuta la explicarea excluderii americane (sau europene) este că aceasta a avut o istorie lungă și pozitivă de integrare prin identitățile religioase, în timp ce în Europa au fost factori de diviziune: fie între sectanți și biserica națională, fie între biserica si laicismul Și această experiență relativ pozitivă coexistă cu o altă dimensiune a diversității, rasa, care a devenit din ce în ce mai problematică Într-adevăr, în istoria americană s-a format conceptul de apartenență la rasa albă ("albul") Unele grupuri excluse anterior, cum ar fi catolicii din sudul Europei, au intrat în cele din urmă în această categorie tocmai pentru că credința lor a fost inclusă în religia civilă comună Astfel, punctul aici nu este atât de situația imigranților ca atare (de exemplu, nevoia de interacțiune a acestora etc ), mai degrabă, factorul cheie este însăși structura societății care îi primește, modul în care îi integrează prin identitate religioasă Prin ea însăși, această experiență istorică ne permite să explicăm puțin diferența dintre SUA și Europa ( ) Un alt factor important de diferențiere ar fi putut fi natura ierarhică a societăților europene Elitele britanice, de exemplu, și în special inteligența, au trăit într-o cultură ruptă încă din secolul al XVIII-lea; un nivel vizibil de necredință poate să fi scăzut în unele perioade de evlavie strictă, dar a fost întotdeauna prezent Ceva similar s-ar fi putut întâmpla inteligenței americane, dar poziția pe care o ocupau în societatea lor era cu totul diferită În societatea britanică respectuoasă, modelul de stil de viață elitist are un prestigiu aproape inexistent în SUA Aceasta înseamnă că neîncrederea elitei poate rezista simultan acordului general mai eficient, oferind mai ușor modele pentru oamenii de la alte niveluri Aici, din nou, există paralele cu alte societăți europene, toate acestea contrastând cu Statele Unite în acest sens Capacitatea elitelor de a da tonul pentru întreaga societate, de a-și determina imaginarul religios, poate fi un factor foarte important academiei americane Aici, din nou, există o oarecare asemănare cu teza lui Martin; vezi: David Martin, Pentecostalism (Oxford: Blackwell, ), pp , Religia azi Lumea greacă este probabil la fel de pătrunsă de necredință ca și cea europeană Cu siguranță, premisele care stau la baza, de exemplu, în sociologie și știința istorică par să aibă un caracter la fel de secular Dar în cazul american, acest lucru nu pare să afecteze segmente mari ale societății, în timp ce în țările europene, viziunea asupra lumii a elitei pare să fi determinat ideile general acceptate despre locul religiei Se pare că publicul european, spre deosebire de cel american, a acceptat interpretarea mainstream secularizantă a declinului sistematic al religiozității, pe care am încercat să o contest aici Stabilitatea acestor diverse interpretări de pe ambele maluri ale Atlanticului este văzută în datele anchetelor sociale S-a observat că în sondajele care măsoară nivelul de implicare religioasă - să zicem cât de des mergi la biserică - americanii încearcă să exagereze frecvența acestor vizite, în timp ce europenii fac contrariul La acest nivel, natura datelor este influențată de un anumit sens a ceea ce ar trebui să se întâmple "în mod normal" Dar poate merge și mai departe Poate că sentimentul că religia este în declin și că este un semn al "modernității" nu numai că îi face pe oameni să-și minimizeze religiozitatea, ci are și un efect copleșitor asupra acesteia Credința în teoria secularizării operează în parte ca o "profeție care se împlinește de sine" ( ) Dar poate însăși esența excepției americane este că această societate este singura care de la bun început (dacă lăsăm deoparte țările din "vechiul" Commonwealth britanic) s-a aflat în întregime în matricea neo-Durkheimiană Toate societățile europene au fost caracterizate de un anumit element al vechiului regim, adică "Paleodurkheimian", poate era mai mult simbolic decât real, la fel cum ritualul se păstrează chiar și în monarhiile constituționale: dar adesea era destul de semnificativ - așa era (sau părea), de exemplu, prezența bisericilor de stat sau a comunităților rurale cu lor "solul religiei" Proporțiile de "paleo" și "neo" s-au schimbat foarte mult pe măsură ce ne-am mutat din Spania în Marea Britanie sau Suedia, dar toate statele europene conțin în mod egal un amestec dintre ambele, în timp ce viața religioasă americană se încadrează complet în epoca mobilizării Aceasta înseamnă că, în diferite grade, o parte din dinamica structurilor AR (ancien regim) va avea loc în toate societățile din Lumea Veche În special, reacția împotriva bisericii de stat în contextul unei societăți non-egalitariste în care este aproape imposibil să reziste tentației de a asocia religia mainstream cu puterea și privilegiul Acest lucru nu poate decât să provoace reacții anticlericale, care pot duce cu ușurință la neîncrederea militantă, având în vedere disponibilitatea opțiunilor exclusiv umaniste încă din secolul al XVIII-lea, iar aceasta, la rândul său, va dezvălui toată nemulțumirea populară față de cler, stabilind Aceasta este teza lui José Casanova în Ortodoxîas seculares y hetevodoxias religiosas en la modemidad, pp - Această teză va fi extinsă în viitoarea sa carte despre ceea ce este adevărat și fals în teza tradițională secularizantă Vârsta seculară leneș deasupra Vedem cum s-a dezvoltat această dinamică în Franța și Spania și chiar într-o anumită măsură în Prusia Pe de altă parte, în Marea Britanie am văzut că anticlericalismul popular își găsește expresia în principal în nonconformism Dar chiar și aici, încă de la început, a existat o tendință alternativă exprimată de figuri precum Tom Paine și Godwin, în timp ce în istoria timpurie a Statelor Unite, astfel de tendințe nu au avut această influență Iar influența masei impresionante de deiști în rândul fondatorilor (Jefferson era deosebit de proeminentă în acest sens) pare să fi fost în mare măsură ștearsă de a doua Mare Trezire O altă dinamică care este importantă în aceste cazuri este că efectul revoltător asupra credinței religioase al crizei care lovește atât formele RA, cât și cele de mobilizare este în același timp aparent mai puternic decât provocarea către o singură structuri neo-Durkheim Dacă doar regimurile de mobilizare neo-Durkheimiană îi pot salva de necredință pe țăranii care devin francezi, atunci subminarea acestora din urmă va destabiliza mult mai profund credința, sau cel puțin practica religioasă Pe de altă parte, într-o societate în care mișcarea către epoca mobilizării s-a făcut fără nicio scădere semnificativă a nivelului de credință, impactul subminării regimurilor anterior dominante ale acestei mobilizări va fi evident mult mai mic ( ) Poate că ne putem aprofunda întrebarea despre diferența dintre America și Europa punând-o astfel Principala linie a argumentului meu aici a fost că revoluția culturală din anii a destabilizat vechile forme de religie, iar acest lucru, în consecință, a dus la dezvoltarea de noi forme Etica autenticității, plină de putere nouă, însoțită de revoluția sexuală, a distrus puternicele forme religioase din secolul al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea în două moduri În primul rând, a anulat unitatea neo-Durkheimiană dintre credință și identitate politică, iar în al doilea rând, a slăbit legătura strânsă dintre credința religioasă și morala sexuală - una dintre legăturile importante ale religiei cu morala care era considerată purtătoarea civilizației Deci ne-am putea pune întrebarea în felul următor: de ce această destabilizare a provocat un declin al angajamentului și practicii religioase și chiar, într-o anumită măsură, a credinței religioase în Europa și nu în SUA? În ceea ce privește Statele Unite, un aspect al răspunsului la această întrebare este izbitor În această țară, a existat o rezistență puternică la slăbirea legăturilor dintre religie, identitate politică și moralitate civilizată Într-adevăr, patriotismul american, care consideră America ca o națiune condusă de Dumnezeu și anumite "valori ale familiei" ca esențiale pentru măreția sa, rămâne puternic Este gata să lupte cu ceea ce, în opinia sa, îndepărtează America de esența ei O astfel de religiozitate rămâne foarte influentă în SUA În contrast, patriotismul constituțional-moral, pe care l-am numit mai sus de sinteza dominantă a națiunii, moralității și religiei și care obișnuia să fie foarte asemănător în Marea Britanie și în Statele Unite, a fost, totuși, mult mai mult Religia azi albină în Marea Britanie - unde s-au luptat cu el mult mai încăpățânat Acesta a fost cazul, în special, după primul război mondial, care a traumatizat mult mai mult societatea britanică decât cea americană Provocarea prezentată civilizației Marii Britanii de acest cataclism a fost trăită de mulți ca o provocare la adresa credinței lor, așa cum am spus mai sus Astfel, credința neo-Durkheimiană conform căreia toată lumea împărtășește un anumit cod moral și spiritual, că aceasta este singura modalitate de a percepe experiența noastră morală colectivă strictă, a dispărut mai rapid în Marea Britanie și a slăbit acest cod; în timp ce în cazul american, mulți oameni au simțit și continuă să simtă că este posibil să-și arate "americanitatea" prin aderarea la o biserică (parțial din motivele pe care le-am subliniat mai sus) În acest sens, urmând argumentul evidențiat mai sus, alte societăți europene sunt ca Marea Britanie și au trecut prin aceeași experiență istorică și cu aceleași rezultate Acest argument este contracarat de triplul atac pe care l-a suferit complexul familie-religie-patriotism din anii în epoca drepturilor civile, a Vietnamului și a Revoluției expresiviste Nu era acesta echivalentul american a ceea ce a fost primul război mondial pentru Marea Britanie? Posibil, dar nu este evident pentru toată lumea Într-adevăr, răspunsurile divergente la această epocă par să stea la baza "războaielor culturale" ale politicii americane contemporane Se pare că acest amestec de credință, valori familiale și patriotism este încă extrem de important pentru jumătate din societatea americană, care urmărește cu groază că toate acestea sunt contestate - atât la nivelul valorilor fundamentale (de exemplu, dezbateri despre avort sau căsătorie între persoane de același sex) și în relația dintre credință și sistemul de stat (dispute despre rugăciunea școlară, sintagma "sub Dumnezeu"* etc ) În plus, mulți americani, chiar și cei care nu sunt de partea dreaptă, încă împărtășesc conceptul SUA ca "o singură națiune sub Dumnezeu" Cei cărora nu le place această identitate vorbesc și domină universitățile și (unele) mass-media, dar nu sunt foarte numeroși Mai mult, grupurile de imigranți necreștini și non-evrei, care ar putea fi văzute ca aliați naturali ai celor care doresc să se opună codificării biblice a identității americane, sunt ele însele dornice să fie plăcute într-o variație extinsă corespunzător a acelei identități Imamii participă acum cot la cot cu preoții și rabinii la rugăciunile publice, iar această unitate pan-religioasă este evidentă mai ales în momentele de criză sau catastrofă, așa cum a fost cazul după septembrie Cu alte cuvinte, importanța continuă a identității religioase pentru integrarea națională îi face pe majoritatea americanilor să se simtă Aceasta este aproape de teza lui Martin, dacă o înțeleg corect, în Penticostatism, p Cuvintele "sub Dumnezeu" au fost adăugate la jurământul de credință față de steagul SUA în Recent, au existat proteste și considerente juridice pe această temă Vârsta seculară că sunt "o singură națiune sub Dumnezeu", în ciuda faptului că între ei există discuții acerbe despre posibilele consecințe ale acestui lucru în domenii precum avortul sau căsătoria între persoane de același sex Mulți alegători din statele albastre* care îi urăsc pe apologeții fanatici ai dreptei religioase sunt în mare parte membri ai bisericilor principale care vor fi în continuare fericiți să subscrie la formula lor sfântă de coexistență armonioasă a confesiunilor Acest lucru este parțial rezultatul unei diferențe clare în numărul de persoane care aderă la orice religie în SUA și în Europa Acest lucru este însă legat și de pozițiile respective în ceea ce privește identitatea națională Europa din a doua jumătate a secolului al XX-lea a fost plină de reținere cu privire la fostul său sentiment de naționalitate, iar motivul pentru care este așa este explicat de evenimentele din prima jumătate a acestui secol Uniunea Europeană este construită ca o încercare de a depăși limitele formelor anterioare, cu deplina conștientizare a distructivității lor Apărarea zgomotoasă a vechiului naționalism, exaltându-se în diverse forme, este acum lotul limitat al dreptei radicale, percepută de toți ceilalți ca o ciumă, ca o boală mortală, ca ceva anti-european Războiul, chiar și războiul "de dreapta", fiind o expresie a superiorității proiectului național, este profund antipatic pentru majoritatea europenilor Poziția SUA este destul de diferită Poate că acest lucru se datorează parțial pentru că au mai puține schelete înfricoșătoare în cămara familiei în comparație cu omologii lor europeni Dar cred că răspunsul este mai simplu Este mai ușor să fii îndrăzneață de sine atunci când ai putere hegemonică Există schelete, dar prezența lor este hotărât ignorată, în ciuda eforturilor unui pumn curajos de oameni de știință absorbiți de "războaie istorice" Majoritatea germanilor se simt enervați când li se amintește că în Primul Război Mondial aveau un motto: "Gott mit uns"** (în ceea ce privește al Doilea Război Mondial, cu cât vorbești mai puțin despre asta cu ei, cu atât mai bine) Dar majoritatea americanilor au destule îndoieli cu privire la State care sunt în primul rând democrate, spre deosebire de "roșii", care sunt republicani Dumnezeu este cu noi (germană) Într-adevăr, nu putem decât să fim uimiți de șovinismul intelectualilor și academicienilor de ambele părți chiar la începutul Primului Război Mondial Un număr mare de profesori germani au publicat un manifest care arată clar că națiunea lor luptă în numele culturii La aceasta au răspuns în noiembrie savanții catolici francezi, în care au determinat adevărata cauză a teribilului conflict: "La philosophie allemande, avec son subjectivisme de fond, avec son idealisme transcendental, avec son dedain des donnees du sens commun, avec ses cloisons etaches entre le monde du phenomene et celui de la pensee, entre le monde de la raison et celui de la morale sau de la religion, n'a-t-elle pas prepare le terrain aux pretentions Ies plus extravagantes d'hommes qui, pleins de confiance en leur propre esprit et se tenant eux-memes pour des etres superieurs, se sont cru le droit de s'elever au-dessus des regles communes, ou de Ies plier ă leur fantaisie?" [Filozofia germană, cu subiectivismul său inerent, cu idealismul său transcendental, cu disprețul său pentru datele intuiției publice, cu împărțirea ei impenetrabilă între lumea fenomenelor și lumea gândirii, între lumea rațiunii și lumea morală și religie - nu a pregătit terenul pentru cele mai extravagante pretenții co Religia azi cont de ce parte este Dumnezeu În acest context, este mult mai ușor să trăiești cu definiția tradițională neo-Durkheimiană Prin urmare, în ceea ce privește discuția mea de câteva paragrafe de mai sus, sinteza tradițională americană a "religiei civile", o puternică identitate neo-Durkheimiană, inițial în jurul creștinismului non-confesional, cu o puternică legătură cu ordinea civilizațională, se află încă într-un " faza fierbinte, spre deosebire de omologul său britanic Religia civilă inițială s-a extins treptat de la fundația sa protestantă și a ajuns acum într-o etapă în care, în timp ce legătura cu ordinea civilizată rămâne puternică, legătura cu religia este contestată de o gamă largă de seculariști și credincioși liberali Probleme precum interzicerea rugăciunii în școală, avortul și, mai recent, căsătoria homosexuală au creat tensiuni mari Am vorbit mai sus despre "războiul cultural", dar o altă analogie aici ar putea fi la guerre franco-franțaise, două puternice coduri ideologice opuse ale aceleiași identități naționale într-un context în care naționalismul (ca să nu spunem "șovinismul de mare putere") își păstrează influența Aceasta este o cale sigură către conflicte dificile ( ) Acest lucru oferă jumătate din răspuns Cealaltă jumătate este că pentru cei care doresc să se îndrepte către o poziție post-Durkheimiană și critică moralitatea sexuală tradițională, istoria pluralismului religios american oferă un model de alegeri multiple de forme religioase mai orientate către individ și experiența personală carte celebră aspecte ale oamenilor care, plini de încredere în propria minte și considerându-se ființe superioare, au decis că au dreptul să se ridice deasupra regulilor sociale sau să le adapteze la propria fantezie?] Maritain în cursul său de iarnă - prelegerile de filozofie modernă la Institutul Catolic din Paris, susțineau că victoria Franței "ar avea, nu imediat, desigur, semnificația victoriei civilizației și a credinței catolice asupra naturalismului culturii protestante germane" Vezi: Philippe Chenaux, Entre Maurras et Maritain: Une generation intellectuelle catholique ( - ) Paris: Cerf, ), pp - , Poate că "cazul de control" poate fi găsit în societățile vechiului Commonwealth britanic: Canada, Australia, Noua Zeelandă La fel ca SUA și (aproape) de la bun început, au intrat în epoca mobilizării Dar nici cu ele definițiile neo-Durkheim legate de credință nu au reușit Ei fie au trăit într-o identitate "britanică", care de atunci a scăzut în "țara mamă", precum și în fosta colonie; sau (ca și în cazul Quebecului) au suferit o schimbare care amintește mult mai mult de modelul european Dar, cel mai important, nu sunt forțe hegemonice și li se amintește constant de acest fapt prin apropierea de națiunea care reprezintă o astfel de forță Prin urmare, nu este surprinzător că găsim acolo modele de credință/practică religioasă fie europene, fie americane (SUA) De asemenea, nu este surprinzător că problema căsătoriei între persoane de același sex, deși i-a supărat pe conservatorii din Canada, nu a provocat o asemenea furie și indignare acolo ca în vecinul nostru din sud Poate că această identitate "fierbinte" ar ajuta și la explicarea diferențelor dintre Europa și America care au apărut în evenimentele recentului război din Irak Unii comentatori au încercat să surprindă acest lucru în fraza memorabilă: "Americanii sunt de pe Marte, europenii sunt de pe Venus" Vezi: Robert Kagan, Of Paradise and Power (New York: Taylor și Francis, ) Vârsta seculară William James, publicat cu o sută de ani în urmă, ne-a oferit multe exemple în acest sens chiar înainte de revoluția culturală din secolul XX Cu alte cuvinte, modelele de viață religioasă care scăpaseră de regimurile neo-Durkheim și moraliste erau deja familiare și familiare în Statele Unite Oamenii care doreau să exploreze aceste direcții aveau modele de urmat SUA de la începutul secolului al XIX-lea a fost casa libertății religioase, exprimată în modul american: a fost o țară de alegere religioasă Oamenii se mută, formează noi denominații, se alătură celor cu care nu au fost crescuți, se despart de cele existente și așa mai departe Întreaga lor cultură religioasă a fost într-un fel pregătită pentru epoca autenticității chiar înainte de a deveni o fațetă a culturii de masă în a doua jumătate a secolului XX Este adevărat că etica autenticității era prezentă în rândul elitelor culturale de pe ambele maluri ale Atlanticului înainte de anii , dar proporția de oameni educați din SUA era mult mai mare chiar înainte de expansiunea postbelică a universităților În consecință, toată această schimbare a fost mult mai puțin destabilizatoare în America În schimb, au existat foarte puține precedente în Europa pentru noile forme post-Durkheimiene, dacă nu chiar niciunul De exemplu, în Germania și Franța, noile "culte" supără profund oamenii Chiar și ateii francezi se sperie puțin atunci când religia nu preia forma catolică standard pe care le place să o urască Acesta este răspunsul la întrebarea care decurge din raționamentul meu de mai sus Mărturisesc că sunt doar pe jumătate mulțumit de acest răspuns, poate trei sferturi Consider că concluziile referitoare la SUA sunt corecte, iar lipsa unei reacții neo-Durk-Heimian în Europa mi se pare adevărată și de înțeles Dar încă se poate întreba: de ce nu au fost europenii mai inventivi în a crea noi forme? De ce nu au copiat nici măcar modele americane, care, până la urmă, nu puteau fi necunoscute pentru ei în această eră a comunicării instantanee și a călătoriilor internaționale? Poate că răspunsul poate fi căutat doar în factori pe termen lung Una dintre ele ar putea fi umbra istorică a vechiului regim pe care l-am menționat mai sus, pe care încă o aruncă asupra Europei Hegemonia bisericilor naționale (sau transnaționale stabilite la nivel național) încă modelează mintea oamenilor chiar și la secole după ce aceștia și-au pierdut orice rol de conducere și poate chiar în locuri precum Marea Britanie, unde hegemonia a fost temperată de pluralismul religios În același timp, nu a mai rămas nicio urmă a acestei umbre în SUA Acesta poate fi un factor determinant în influența eticii autenticității pe două continente În timp ce în America această nouă valoare putea fi asociată cu ușurință cu formele religioase de exprimare, în Europa era mai ușor să asociem religia William James, The Varieties of Religious Experience (New York: Random House, ) Religia azi cu putere, supunere față de standardele sociale, ca să nu mai vorbim de diviziunile ostile între oameni și chiar de violență Bisericile și religia de aici încă împovăau pe mulți oameni, inclusiv pe tineri, cu povara supunerii și ascultării, aruncată de mult de mulți americani Într-o astfel de situație, chemarea de a-și găsi propriul drum nu putea să nu captiveze mai mulți oameni din Europa decât din America la căutarea formelor nereligioase ale sensului vieții Mai mult, această identificare a religiei ca dușman al autenticității a contribuit la credibilitatea narațiunii secularizării, în care ascensiunea autonomiei și a identităților liber alese trebuia să conducă la declinul religiei Iar acceptarea generală a acestei narațiuni a contribuit, la rândul său, la declinul credinței și practicii religioase ca o profeție care se împlinește de sine Aici, dacă mărturisesc, bag în întuneric O interpretare pe deplin satisfăcătoare a acestei distincții, care într-un fel este problema cheie cu care se confruntă teoria secularizării, îmi scapă Poate voi încerca să pun cap la cap câteva dintre firele acestei discuții Am încercat să descriu cum am trecut de la neîncrederea (parțială) a elitelor din secolul al XVIII-lea la neîncrederea (mai largă, dar totuși parțială), dar și nemulțumirea și distanțarea față de religie în secolul XXI Acest lucru m-a adus pe tărâmul teoriei secularizării, unde mi-am declarat dezacordul cu versiunea "ortodoxă" și acordul meu cu criticile istoricilor și sociologilor "revizioniști" Nu avem de-a face cu o regresie liniară (nu vorbesc aici de statistică!) a credinței/practicii, cauzată de incompatibilitatea anumitor trăsături de "modern" cu cele religioase Până acum, am comparat Statele Unite cu societățile europene , dar poate un alt aspect dacă comparăm SUA cu Uniunea Europeană; căci ea a trecut, în autodeterminarea treptată, prin propriile sale etape spre secularitate , cea mai remarcabilă etapă fiind respingerea includerii lui Dumnezeu în noua constituție, care a fost subiect de mari controverse Vezi: Petec Berger, "Religie in the West", în The National Interest, vara , pp - Berger vede UE ca pe o agenție a secularizării: "Integrarea în Europa înseamnă acceptarea secularității europene" (p ); mai precis, integrarea în Europa contribuie la slăbirea în continuare a oricăror identități neo-Durkheimiene Comparând aceste două structuri politice, putem spune că pentru mulți americani legătura neo-Durkheimiană dintre Dumnezeu și națiune este puternică, în timp ce pentru europeni această legătură nu este doar discreditată în țări individuale; dar chiar şi la nivel continental, multitudinea de confesiuni, în care s-au încorporat diferite tipuri de vechi patriotism, creează un obstacol suplimentar Deci, se poate spune că "Dumnezeu" amenință integrarea europeană și, în același timp, susține patriotismul american Reflecția pe această temă în raport cu Europa arată și modul în care un alt dintre factorii menționați mai sus operează cu mai multă forță acolo După cum am menționat mai sus, societățile europene au avut tendința de a-și urma culturile de elită mai mult decât cele americane Dar la nivel "european", acest lucru a fost de natură exagerată, întrucât elitele controlau totul acolo - cu consecințele care s-au manifestat recent în referendumuri în diferite state ale continentului Vârsta seculară credinţă Nu accept premisa adesea implicată cu privire la motivația umană care stă la baza acestei narațiuni principale a secularizării În special, cred că aspirația religioasă, acest dor și răspuns la o perspectivă mai mult decât imanentă a transformării, ceea ce Chantal Milon-Delsole numește deșir d'etemite*^, rămâne o puternică sursă independentă de motivație în perioada modernă Cu toate acestea, este clar că a avut loc o scădere a credinței și a practicii și, mai mult, că credința și-a pierdut statutul incontestabil, care era inerent în secolele precedente Acesta este principalul fenomen de "secularizare" Rămâne doar să înțelegem ce este O modalitate de a-mi construi teza, de dragul simplității, ar putea fi o altă "poveste de scădere" Aceasta ar însemna ignorarea temporară a modului în care fiecare fază a acestui proces a condus la o nouă construcție a identității, a imaginarului social, a instituțiilor și a practicilor Dar contrastul cu teoria coloanei vertebrale va deveni mai pronunțat doar dacă mă concentrez pe partea negativă Dacă mergem pe această cale, atunci - foarte schematic - ne putem întreba: ce i-a împiedicat pe oameni (adică aproape pe toți oamenii) să ia poziția de necredință în anul ? Un singur răspuns: o lume fermecată; în cosmosul spiritelor și al forțelor, inclusiv cele rele și distructive, trebuia să te ții de orice, dacă doar acest ceva era perceput ca o fortăreață a puterii bune, ca protecție a noastră împotriva răului Un alt răspuns: credința era atât de împletită cu viața socială, încât cu greu putea fi concepută una fără cealaltă Și aceste două răspunsuri au fost legate inițial: împletirea menționată a însemnat și utilizarea colectivă a puterii bune a lui Dumnezeu pentru a proteja împotriva pericolelor lumii spiritelor; acest lucru este ilustrat de asemenea ceremonii precum "ruperea hotarului" parohiei Vorbind negativ și lăsând deoparte întreaga construcție implicată în aceasta, epocile de tranziție au văzut distrugerea cosmosului fermecat (au rămas unele elemente ale credinței în feerie, dar nu mai formează un singur sistem și sunt susținute pe alocuri doar de indivizi, și nu sunt împărtășite de întreaga societate) Apoi, în contextul ordinii morale moderne, a început să fie introdusă introducerea unor alternative viabile la credință, forme de umanism exclusivist, iar aceasta a fost urmată de multiplicarea pozițiilor atât de credință, cât și de neîncredere, pe care le-am numit "noul" efect de stea" Toate acestea au dat naștere unei provocări, subminare și distrugere a trecutului * Dorinta de eternitate (fr ) Esprit, iunie , pp - Folosind această expresie destul de vagă, nu încerc cu orice preț să definesc o constantă antropologică sau să dau o definiție atemporală a sentimentului religios uman Eu cred că asta depășește puterile noastre, cel puțin - astăzi Formele și metodele religiei variază prea mult în cursul istoriei "Eternitatea" este un termen semnificativ în tradițiile religioase care au definit creștinismul latin; de aceea o aplic aici și cred că acest tip de religie atrage și astăzi oamenii puternic Religia azi forme sociale care au construit prezența lui Dumnezeu în spațiul social: formele Paleo-Durkheim și, mai general, formele vechiului regim La început, acest declin a contribuit la apariția formelor neo-Durkheimiene și a altor forme ale epocii mobilizării, construite pe ruinele structurilor și comunităților vechiului regim Dar dezvoltarea ulterioară a subminat și aceste forme, inclusiv afirmația că o civilizație trebuie să fie creștină pentru a fi ordonată Nu mai trăim în societăți în care sentimentul că Dumnezeu este condiția principală pentru viața ordonată de care ne bucurăm (oarecum) este menținut pe scară largă Aceasta este o lume pluralistă în care credința și necredința concurează și astfel "se fragilizează" una pe cealaltă Aceasta este o lume în care credința a pierdut multe dintre matricele sociale care au făcut-o ceva "evident" și de netăgăduit Nu toți, desigur, mai au medii în care credința rămâne poziția implicită: dacă nu ai contraargumente convingătoare, atunci ți se va părea că ar trebui să rămâi acolo unde ești Dar există și medii (inclusiv părți importante ale academiei) în care neîncrederea este aproape de poziția "implicit" Acest lucru contribuie și mai mult la fragilizarea ambelor poziții Dacă vrem să conducem această relatare ca pe o "istorie a scăderii", atunci am putea spune că secularizarea, definită ca pierderea matricelor sociale de credință, și deci a declinului și fragilității, a introdus în sfârșit reguli corecte de joc, deoarece înainte de aceasta aceste matrici au informat avantajul principal al credinței Dar chiar această idee este absurdă, pentru că ceea ce am obținut de fapt nu este un teren de joc echitabil, ci o suprafață foarte denivelată, cu multe pante în direcții diferite Panta Centurii Bibliei* este diferită de panta Universității Orașului Am putea spune că aceasta este o lume în care soarta credinței depinde mult mai mult decât înainte de intuițiile puternice ale indivizilor care sunt transmise altora La rândul lor, aceste intuiții vor fi departe de a fi evidente pentru alții Pentru unii, inclusiv pentru mulți credincioși, această dezvoltare epocală va părea o regresie a creștinismului Pentru alții, părăsirea creștinismului înseamnă atât pierdere, cât și câștig Câteva câștiguri majore în viața colectivă sunt pierdute, dar ies la iveală alte aspecte ale preocupării noastre față de Dumnezeu, cum ar fi ceea ce a vrut să spună Isaia când a vorbit despre "Dumnezeul ascuns" În secolul al XVII-lea ar fi trebuit să fii Pascal pentru a înțelege asta; acum o experimentăm în fiecare zi Rezultatul acestui pluralism și fragilizare reciprocă va fi adesea retragerea religiei din sfera publică Pe de o parte, este inevitabil și, în aceste circumstanțe, bun Justiția cere ca democrația modernă să fie susținută de Mi se pare că imaginea în trei faze pe care o pictez aici este bine surprinsă în articolul lui Hugh McLeod "The Register, the Ticket and the Website" Adevărat, nu sunt sigur de acordul lui cu modul în care dezvolt această imagine aici (Engleză: centura Bibliei) - o regiune din Statele Unite în care unul dintre principalele aspecte ale culturii este protestantismul evanghelic Miezul Centurii Bibliei sunt statele din sud Vârsta seculară distanță egală de diferite poziții de credință Limbajul unor structuri publice, cum ar fi instanțele, trebuie să fie eliberat de premisele inerente uneia sau celeilalte poziții Unitatea noastră depinde de etica politică, democrație și drepturile omului, derivate practic din ordinea morală modernă, care include diferite comunități - atât credincioși cât și necredincioși - din propriile lor motive Trăim într-o lume pe care John Rawls a descris-o drept un "consens suprapus" Pe de altă parte, așa cum susține José Casanova , discursul religios va fi foarte strâns legat de sfera publică Democrația cere fiecărui cetățean sau grup de cetățeni să vorbească în dezbaterea publică în limba care înseamnă cel mai mult pentru ei Prudența ne poate determina să vorbim despre lucruri în aceleași cuvinte ca și alți oameni, dar a cere acest lucru ar însemna intoleranță și violență împotriva vorbirii cetățenilor Deoarece sensul vieții în creștinism dispare și recunoaștem că nicio familie spirituală nu este principala și nu poate vorbi pentru toată lumea, atunci va avea mai mult sens să vorbim sincer și, în unele cazuri, aceste afirmații ale noastre vor fi inevitabil formulate ca discurs religios Cred că această evoluție se află în spatele aparentului paradox remarcat de Grace Davy: în timpul marelui declin de după anii , episcopii anglicani au început să se amestece puternic în critica publică la adresa guvernului Thatcher Poate că putem spune că abia după o scădere bruscă a credinței liderii anglicani au scăpat de percepția împovărătoare despre ei înșiși ca o biserică stabilită și au putut să vorbească sincer Aceasta este povestea negativă ca narațiune principală Dar putem adăuga și o narațiune complementară care evidențiază trăsăturile pozitive ale spiritualității actuale a căutării Prin "pozitiv" nu mă refer la trăsături pe care trebuie neapărat să le aprobăm, ci trebuie doar să ne concentrăm aici pe ceea ce caracterizează epoca noastră, și nu pe ceea ce a înlocuit În creștinismul latin, vectorul pe termen lung al unei mișcări constante de peste o jumătate de mileniu către forme mai personale de practică religioasă bazate pe angajamentul spiritual este imediat izbitor Spiritualitatea căutării pe care o vedem astăzi ar putea fi înțeleasă ca forma pe care o ia această mișcare în epoca autenticității Aceeași tendință de lungă durată care a produs cândva credincioși disciplinați, conștiincioși, sincer dedicați, calviniști, janseniști, umaniști evlavioși, metodiști, și care mai târziu ne-a dat creștini "renascuți", astăzi John Rawls, PoliticulLiberalism (New York: Columbia University Press, ) Jose Casanova, Religiile publice în lumea modernă (Chicago: University of Chicago Press, ) e Grace Davie, Religion in Britain since , pp și urm De asemenea: Grace Davie, Religion in Modem Europe, pp - Religia azi a mișcat căutătorul de pelerini, încercând să-și recunoască propria cale și să o urmeze Viitorul religiei nord-atlantice depinde parțial de suma totală a tuturor acestor căutări conexe și, parțial, de acele relații - ostile, indiferente sau (sperăm) simbiotice - care se vor dezvolta între modurile de căutare și centrele de autoritate religioasă tradițională, între (cum ar fi Robert Vutnov) locuitori și căutători Pentru unii, aceasta nu va fi o idee inspirată Indiferent de nivelul de credință și practică religioasă, pe un denivelat, cu multe pante și pante, terenul de joc continuă să se certe între diferitele forme de credință și non-credință În aceste dispute, modurile de credință sunt lipsite de avantaj datorită amintirii formelor anterior dominante ale acesteia, care într-un fel sau altul contraveneau etosului vremii și la care mulți oameni încă reacţionează negativ Într-o măsură și mai mare, credința își pierde marginea din cauza produselor secundare neintenționate ale unei atmosfere de căutare fragmentată: declinul practicii a făcut ca noile generații să piardă adesea legătura cu limbile religioase tradiționale După cum a spus Paul Valadier: "c'est en bien des cas l'ouverture meme au sens reli-gieux, la comprehension minimale de ce qu'il en est d'un acte de foi, l'experience toute simple du sacre, ou de Dieu , l'apperception que la foi n'est pas pure absurdite mais demarche sensee et exaltante qui font defaut, le geste meme par lequel quelque chose se laisse pressentir de Г univers religieux"* Pe de altă parte, ceea ce vorbește împotriva formelor de neîncredere este o serie de nemulțumiri morocănoase față de ordinea morală modernă și disciplina ei însoțitoare, uzura rapidă a versiunilor sale utopice, sentimentul persistent că există ceva mai mult Toate acestea pot conduce oamenii în direcții diferite, inclusiv contra-iluminarea imanentă, dar pot deschide și calea către credință Aici, doar una dintre trăsăturile negative ale credinței menționate mai sus are o latură inversă - pozitivă Însuși faptul că formele sale nu sunt absolut de acord cu cea mai mare parte a spiritului acestei epoci, spiritul în care oamenii pot fi închiși, ca într-o închisoare, și dorința de a ieși din această închisoare; faptul că credința a continuat să ne conecteze cu multe căi spirituale care ne-au condus prin diferite epoci - toate acestea încă sunt capabile să atragă oamenii la credință "La lotta continua"** Grace Davie, Religion in Britain since , pp - În multe cazuri, este aceeași descoperire în sens religios, o înțelegere de bază a ceea ce este în ea dintr-un act de credință, cea mai simplă experiență a sacrului sau a lui Dumnezeu , realizarea că credința nu este o absurditate pură, ci un act rezonabil care îi ridică pe cei descurajați același gest prin care ceva se face simțit în universul religios Paul Valadier, în Esprit, iunie , pp - Lupta continuă {fr } Numele unei organizații italiene de stânga radicală fondată în Vârsta seculară În ceea ce privește inima creștinismului latin, adică Europa de Vest, în comparație cu regiunile sale periferice din America, viitorul este foarte incert Pierderea contactului pentru mulți oameni cu limbile tradiționale ale credinței pare să prevestească un declin în viitor Dar însăși intensitatea căutării unor forme adecvate de viață spirituală sugerează că această pierdere este plină de speranță Poate că faza "rece" a identităților religioase europene poate fi parțial interpretată în termeni, așa cum a propus Mikhail Epstein pentru a descrie situația din Rusia post-sovietică În câteva lucrări interesante, Epstein introduce conceptul de "religie săracă (minimală)" El vorbește, de asemenea, despre o categorie corespunzătoare de oameni care, în sondajele pe tema aderenței religioase, se descriu drept "pur și simplu creștini", spre deosebire de cei care aparțin uneia sau altei confesiuni creștine, de exemplu, ortodocși sau catolici Epstein consideră acest tip de poziție religioasă drept "postateistă" și, în același timp, în două sensuri Oamenii în cauză au fost crescuți sub un regim de ateism militant care a negat și a suprimat toate formele religioase, astfel încât au fost la fel de îndepărtați și la fel de ignoranți de toate alegerile confesionale Dar această poziție este și post-ateistă într-un sens mai strict: acești oameni s-au răzvrătit împotriva creșterii lor, au ajuns într-un fel la sentimentul lui Dumnezeu, iar acest sentiment, cu toată incertitudinea și neclaritatea lui, îi scoate din spațiul în care au au fost crescute "Religie săracă" este o spiritualitate trăită de o persoană în mediul său imediat, în cercul familiei și prietenilor, și nu în temple, o spiritualitate care percepe, în primul rând, specialul - atât în indivizi, cât și în locurile și lucrurile din jur S U A Ca răspuns la preocuparea universalistă pentru "departe" subliniată în comunismul marxist, ea dorește să recunoască "chipul și asemănarea lui Dumnezeu" în poporul individual care locuiește lângă noi Dar, întrucât această religie s-a născut în afara oricăror structuri confesionale, ea are propriul ei universalism, un fel de ecumenism spontan și nereflexiv în care coexistența formelor multiple de spiritualitate și cult este luată de la sine înțeles Chiar și atunci când oamenii încep cu acest tip de spiritualitate și ajung să se alăture unei biserici, ei păstrează ceva din viziunea lor originală asupra lumii Mikhaîl Epstein, "Religie minimă", și, de asemenea: "Post-ateism: de la teologia apofatică la "religie minimă"", în: Mikhaîl Epstein, Alexander Genis și Slobodanka Vladiv-Glover, Russian Postmodemism: New Perspectives in Post-Soviet Culture (New York/Oxford: Berghahn Books, ) Vezi și: Jonathan Sutton, "Minimal Religion" și Mikhaîl Epstein's Interpretation of Religion in Late-Soviet and Post-Soviet Rus-sia", în Studies in East European Thought, februarie Îi sunt recunoscător lui Jonathan Sutton pentru informațiile despre lucra Epstein [În original, a se vedea: M : AST, Epstein, Religion after atheism, M , ] Ibid , pp - Religia azi Cel mai adesea, un credincios sărac se alătură mai devreme sau mai târziu unei tradiții istorice, devine ortodox sau evreu, dar întinderea răsunătoare a deșertului, odată experimentată, rămâne în el pentru totdeauna Până la urmă, acolo, în mijlocul lumii, fără nicio pregătire și anunț, Dumnezeu i-a prins inima S-ar putea presupune că această mișcare spre reforma religioasă va domina spiritul Rusiei în secolul XXI Restaurarea tradițiilor preateiste este punctul central al renașterii religioase moderne [ ], dar trecutul ateu, experiența deșertului nu poate trece fără urmă, iar această "urmă" a golului se va găsi în străduința pentru plinătatea spiritului, depășind granițele confesiunilor istorice Pentru cei care L-au găsit pe Dumnezeu în deșert, pereții templelor existente sunt prea înguste, trebuie depărtați Poate că ceva asemănător se poate spune despre situația din Europa "post-seculară" Nu folosesc termenul pentru a mă referi la o epocă în care declinul credinței și practicii au fost înlocuite cu creșteri, deoarece acest lucru pare puțin probabil, cel puțin pentru moment, ci mai degrabă un moment în care hegemonia narațiunii mainstream a secularizării va fi contestată mai mult și mai mult Cred că asta se întâmplă acum Dar sunt convins că din moment ce această hegemonie a contribuit la declin, depășirea ei poate deschide noi oportunități "Spiritualitate fără religiozitate" este unul dintre fenomenele occidentale, oarecum asemănător cu "religia săracă" a lui Epstein din Rusia; de obicei înseamnă o viață spirituală, oarecum distanțându-se de disciplina și autoritatea confesiunilor religioase Desigur, aici această distanță reflectă o reacție la pretențiile autorităților religioase și la indecizia liderilor confesionali; în timp ce în Rusia vedem o reacție la "deșertul" lăsat de ateismul militant, iar distanțarea de la confesiuni a fost asociată inițial cu ignoranța și lipsa de educație Dar în ambele cazuri este răspândit un fel de sentiment ecumenic mixt, iar chiar cei care se alătură ulterior unui grup confesional, devenind astfel oameni "religiosi", păstrează în suflet ceva din libertatea lor originară de "sectarism" În același timp, este important ca atât în Orient, cât și în Occident, oamenii să aibă încă un anumit sentiment necruțător că își urmează propriul drum spiritual, precum și sentimentul pe care Epstein îl exprimă în cuvintele lui Berdyaev: "cunoaștere" , morala, arta, statul, economia trebuie să devină religioase, dar liber și din interior, și nu forțat și din afară" În orice caz, suntem chiar la începutul unei noi ere a căutării religioase, al cărei rezultat nimeni nu este în stare să-l prevadă Ibid , p Ibid , p [Nikolai Berdyaev, Noul Ev Mediu, Moscova: Phoenix, , p ] PARTEA V Condiții de credință structura imanenta Așadar, putem reveni la întrebarea noastră inițială despre secularitate , condițiile de credință care există în Occidentul modern Pur și simplu, întrebarea inițială a fost: de ce este atât de greu să crezi în Dumnezeu în multe cercuri ale Occidentului modern, când în era aproape imposibil să nu crezi? În capitolele anterioare, am încercat să răspund la această întrebare în lumina poveștii despre cum am ajuns la status quo Dar poveștile "secularizării" includ și o descriere a modului în care sunt lucrurile acum, o imagine a formei spirituale a epocii prezente (a treia poveste a unor astfel de teorii, pe care am descris-o în capitolul ) Despre asta aș vrea să vorbesc în acest capitol Ne putem apropia de răspuns dacă revenim la unele dintre subiectele abordate în capitolele anterioare și arătăm cum modificările descrise mai sus sunt legate și se consolidează reciproc Am vorbit despre dezamăgire Are multe fațete Aici aș dori să menționez mai întâi latura sa "interioară", înlocuirea "euului" poros cu un "eu" izolat, pentru care noțiunea devine axiomatică că fiecare gând, sentiment și scop, tot ceea ce putem atribui de obicei actorilor , trebuie să aibă loc într-o minte distinctă de lumea "exterioară" Pentru un "eu" izolat, ideea de spirite, influențe morale, forțe cauzale, caracterizate prin atracție către un anumit scop, devine aproape de neconceput Apariția unei identități izolate a fost însoțită de interiorizare; cu alte cuvinte, nu numai apariția unei distincții între interior și exterior, între gândire și lume ca loci separati, ceea ce este foarte important pentru însuși învelișul "eu" izolat; şi nu numai dezvoltarea acesteia Vârsta seculară distincții între intern și extern într-o serie de teorii epistemologice de natură mediatoare - de la Descartes la Rorty , dar și o extindere semnificativă a lexicului vieții interioare a unei persoane, a sferei gândurilor și sentimentelor sale, care este supusă cercetării Acest nou domeniu de autoexplorare s-a extins din ce în ce mai mult - prin diferite exerciții de introspecție spirituală, opera lui Montaigne, dezvoltarea romanului modern, apariția romantismului, etica autenticității - și acum ne percepem pe noi înșine ca ființe cu profunzimi interioare Am putea spune chiar că adâncurile care se aflau anterior în cosmos, lumea fermecată, sunt acum transferate în lumea interioară Acolo unde oamenii din trecut vorbeau că sunt posedați de spirite rele, vorbim despre boli mintale Din nou, Freud trimite simbolismul bogat al lumii fermecate la profunzimile psihicului și toți considerăm această mișcare ca fiind foarte firească și justificată, indiferent de ce simțim în legătură cu anumite nuanțe ale teoriilor sale Identitatea izolată, cu spațiile sale interioare, a suferit o schimbare care a fost descrisă cu multă subtilitate de Norbert Elias Aceste schimbări au inclus cultivarea disciplinei, abstinența, în special în ceea ce privește sexualitatea și manifestările de furie Schimbările descrise de Elias coincid parțial cu cele analizate de Michel Foucault Totuși, Elias subliniază și dezvoltarea surprinzătoare a unui sentiment de scrupulozitate care a presupus abandonarea fostelor forme de contact promiscuu cu ceilalți, atunci când oamenii îndeplineau astfel de funcții corporale în prezența altora, care acum erau strict tabuizate Oamenii educați și educați au început să prezinte o cerere pentru inviolabilitatea sferei personale a vieții, care începe să schimbe modul de viață în secolele al XVII-lea și al XVIII-lea Viața personală include intimitatea, dar acum nu se manifestă tuturor fără discernământ, ci acoperă doar "rudele" Am putea spune că fostul tărâm al contactului mai larg, unde nobilii discutau la masă și în alte situații cu mulți oameni de rang inferior, este acum împărțit de noua distincție proximitate/distanță Spațiul relațiilor apropiate este, desigur, un spațiu public, în măsura în care o persoană îl împărtășește cu ceilalți (câțiva aleși) Dar există o relație strânsă între spațiul interior și zonele de proximitate Acestea din urmă ne oferă posibilitatea de a intra în contact cu profunzimea sentimentelor, A se vedea Hubert Dreyfus și Charles Taylor, RetrievingRealism (Harvard University Press, ) Am discutat pe larg acest lucru în Sources of the Seif (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ) Norbert Elias, Uber den Prozess der Zivilisation (Frankfurt: Suhrkamp, ); Traducere în engleză: The CivilizingProcess (Oxford: Blackwell, ) Vezi în special Surveilleret Punir (Paris: Gallimard, ) structura imanenta simțim rudenia spirituală cu ceilalți și receptivitatea pe care o găsim în noi înșine Mai mult, fără această comuniune (fie că are loc în rugăciune, conversație sau corespondență), fără atitudinea simpatică a interlocutorilor apropiați în spirit, introspecția în ansamblu ar fi imposibilă Obiceiurile de introspecție le învățăm parțial în comunicarea strânsă, iar modurile de comunicare în sine devin proprietate comună prin circulația de noi texte, cum ar fi romanele (a căror formă timpurie a fost în mare măsură sau complet epistolară) Sinele izolat, disciplinat, care caută intimitatea (deși disciplina și intimitatea pot intra în conflict), se vede tot mai mult pe sine ca un individ Am văzut cum acest lucru se reflectă în mod clar în înțelegerea societății, care este implicată de ceea ce am numit ordinea morală modernă Ordinele sociale în care trăim nu au sprijin în spațiu, nu se poate spune că ele așteaptă, parcă, până să aparăm și să ne luăm locul desemnat în ele; mai degrabă, societatea este făcută de indivizi, sau cel puțin pentru indivizi, iar locul lor în ea ar trebui să reflecte motivele pentru care au devenit membri ai ei, sau de ce Dumnezeu le-a atribuit această formă de a fi împreună Aceste motive se rezumă în cele din urmă la binele oamenilor, nu ca interpreti ai acestui rol sau eu, ci simplu și necondiționat la binele uman, care aparține tuturor în mod egal, chiar dacă ei nu îl primesc în mod egal (Și, desigur, teoria socială modernă s-a ramificat în opinii despre dacă oamenii pot realiza acest bine ca indivizi [de exemplu, Locke, Bentham] sau dacă dorința pentru el ar trebui să fie realizată în achiziționarea unui bun comun, public [de exemplu, Rousseau, Hegel, Marx, Humboldt], dar în orice caz vorbim despre binele care aparține oamenilor ca atare ) Izolarea, disciplina și individualitatea nu sunt doar interconectate și se consolidează reciproc, ci apariția lor poate fi văzută ca fiind datorată în mare parte procesului de reformă despre care vorbesc aici Este lupta pentru o nouă formă de viață religioasă, mai personală, mai devotată și sinceră, mai centrată pe Hristos, una care va înlocui în mare măsură vechile forme în care ritualul colectiv ocupa locul cel mai important; în plus, este dorința de a face din această schimbare proprietatea tuturor, și nu doar a anumitor elite religioase; toate acestea nu numai că alimentează dezamăgirea (și deci izolarea) și o nouă disciplină a autocontrolului, dar duc și la faptul că vechile interpretări holistice ale societății sunt din ce în ce mai puțin credibile și, în cele din urmă, devin aproape de neconceput Individualismul care iese la iveală în procesul Reformei este mai presus de toate individualismul responsabilității Trebuie să mă predau din toată inima lui Dumnezeu, lui Hristos, bisericii Acest lucru poate duce până la a ridica îndoieli cu privire la validitatea practicii botezului copiilor, sau convertirea personală devine o condiție pentru calitatea de membru în biserică Vârsta seculară (ca în Connecticut colonial) Dar chiar și acolo unde lucrurile nu merg atât de departe, individualismul încă joacă un rol important Fiecare catolic trebuie să se spovedească și să primească absolvirea pentru a-și îndeplini îndatoririle de Paști; nu mai poți urmări doar cu un grup Dar acest individualism inițial se dezvoltă: mai întâi este individualismul introspecției, apoi al autoperfecționării și în cele din urmă al autenticității Și pe parcurs, dă naștere în mod natural individualismului practic, care se reflectă în noțiunea că societatea există în beneficiul indivizilor Reversul acestei noțiuni de societate ca fiind alcătuită din indivizi este ofilirea noțiunilor vechi de ordine cosmică, cum ar fi cele care au stat la baza monarhiilor tradiționale Într-un anumit sens, acesta poate fi considerat un alt aspect al dezamăgirii, deoarece aceste idei despre ordinea cosmică au făcut apel la teleologia naturală și la ideea că realitatea socială este determinată de forțe intenționate Într-un anumit sens, ele formează cel mai înalt nivel, de elită și intelectualizat al lumii fermecate, care, potrivit țăranilor, era plină de relicve sacre și spirite pădurii Ordinele cosmice erau inseparabile de interpretările anterioare ale vremurilor superioare Astfel, ideea modernă de ordine ne leagă cel mai strâns de timpul secular Dar, așa cum am văzut mai sus, ordinele cosmice au fost considerate a fi auto-susținute, în timp ce o nouă ordine socială providențială trebuia să fie stabilită prin activitatea umană Acesta servește mai degrabă ca un plan pentru acțiuni constructive decât ca o matrice de forțe intenționate deja prezente în natură În noul context, acțiunea constructivă și o atitudine practică față de lume, deja inspirate de noua disciplină, devin importante O atitudine practică față de lume și o secularizare radicală a timpului merg mână în mână Sentimentul că ne aflăm în întregime în timp secular este mult sporit de mediul foarte dens al timpului măsurat cu care ne-am împletit în civilizația noastră Viețile noastre sunt măsurate și modelate prin proceduri precise de sincronizare, fără de care nu am putea funcționa așa cum o facem Acest mediu dens este atât o condiție, cât și o consecință a încercării noastre cu adevărat fatidice de a folosi cât mai bine timpul, de a-l folosi bine și de a nu-l irosi Aceasta este o condiție și o consecință a faptului că timpul va deveni o resursă pentru noi, pe care trebuie să o folosim cu înțelepciune și în beneficiul nostru Și ne amintim că aceasta a fost și una dintre disciplinele spirituale pe care reformatorii puritani le-au promovat Dominația raționalității practice în lumea noastră este strâns legată de afirmarea timpului secular Max Weber, Die Protestantische Ethik und der Geist des Kapitalismus (Weinheim: Beltz Athenăum, ), S ; vezi traducerea în limba engleză: The Protestant Ethic and the Spirit of Capitalism (New York: Scribner, ) structura imanenta Astfel, identitatea izolată a individului disciplinat operează într-un spațiu social construit în care raționalitatea practică este cea mai importantă valoare, iar timpul este în întregime secular Toate acestea constituie ceea ce aș dori să numesc "structură imanentă" Rămâne de adăugat o singură remarcă implicită: această structură constituie ordinea "naturală" spre deosebire de "supranaturalul", fiind lumea "imanentă" spre deosebire de lumea "transcendentă" posibilă Cu toate acestea, ironia este că această distincție clară între natural și supranatural, care a fost realizarea creștinătății latine în Evul Mediu târziu și timpurile moderne timpurii, a fost trasă inițial pentru a indica în mod clar autonomia supranaturalului Revolta "nominaliștilor" împotriva "realismului" lui Aquino a avut ca scop afirmarea adevărului despre atotputernicia lui Dumnezeu, ale cărui judecăți justifică și condamnă și nu pot fi înrobite de gravitatea "naturii" În mod similar, reformatorii au făcut tot posibilul pentru a separa ordinea harului de ordinea naturii Dar această idee, care se opune brusc interpretărilor lumii fermecate și ordinelor cosmice care au dominat toate civilizațiile anterioare, își prinde adânc rădăcini în înțelegerea noastră a lumii noastre abia după o serie de schimbări interconectate pe care tocmai le-am descris Acestea sunt schimbări profunde în înțelegerea noastră practică de sine, în locul pe care îl ocupăm în lumea noastră (ca agenți izolați, disciplinați, practici) și în societate (ca indivizi responsabili care alcătuiesc societățile care luptă pentru binele comun) Aceste schimbări sunt cu atât mai profunde cu cât corespund principalei transformări teoretice a modernității occidentale - apariția științei naturii post-galiliane În cele din urmă, acest lucru a condus la imaginea familiară a unui univers natural, "fizic", guvernat de legi neexclusive care poate reflectă înțelepciunea și bunăvoința creatorului, dar nu necesită înțelegere - sau (cel puțin la început) explicație - fără referință spre binele ca scop, fie că vorbim despre ideea platoniciană sau despre ideile din mintea lui Dumnezeu Această mișcare, desigur, a fost legată de unele dintre celelalte menționate pe scurt mai sus În special, a existat o relație strânsă între știința post-baconiană a timpurilor moderne și atitudinea practică față de lume: Bacon susține că scopul științei nu este să dezvăluie designul universal înalt în lucruri (cum el caracterizează oarecum în mod tendențios științele) lui Aristotel), pe care îl putem identifica cu onoare, dar în realizarea unor experimente care ne permit să "îmbunătățim starea umanității" De aceea Scheler caracterizează noile științe drept moduri ale "Leistungswissen" [cM Cu nas, editii] V Max Scheler, Gesammelte Werke, Band (Berna/München: Francke Verlag, ), S Vârsta seculară În plus, noua știință a dat o formă teoretică clară ideii de ordine imanentă, care putea fi înțeleasă în sine, fără legătură cu ideea intervențiilor externe (chiar dacă ne-ar putea conduce la ideea de un Creator, și chiar un Creator binevoitor), și viața unui individ izolat, care operează activ în timp secular, a dat naștere unui context practic în care autosuficiența acestei sfere imanente ar putea deveni un obiect de experiență Și, așa cum am subliniat mai sus, în noua înțelegere a societății, a existat un loc nu numai pentru noi figuri colective (noi, uniți pentru a crea un stat, dăm naștere unei mișcări, organizăm o biserică), ci și pentru obiectivizarea realității sociale, guvernată de propriile legi (sperăm, la fel de neexcepțională și clară precum legile lui Newton); într-adevăr, această înțelegere obiectivă este esențială pentru eficacitatea acțiunii noastre colective Astfel, ajungem să înțelegem că viața noastră se desfășoară în contextul unei ordini imanente autosuficiente , sau mai bine zis, al unei constelații de ordine, cosmice, sociale și morale După cum am observat în capitolul , aceste ordine ar trebui să fie impersonale Această înțelegere are un fundal în conștiința istoriei noastre: am abordat această înțelegere a situației noastre, trecând anterior prin stadii mai primitive ale dezvoltării societății și auto-înțelegerii În acest proces, am ajuns la maturitate Inițial, ordinea socială este văzută ca un fel de schemă de interconexiuni și interacțiune a lucrurilor în sfera relațiilor umane pentru binele nostru comun și se identifică cu planul Providenței, pe care Dumnezeu ne cheamă să-l realizăm Dar este în natura ordinii imanente autosuficiente că ea poate fi considerată independent de Dumnezeu; și foarte curând schema corespunzătoare este deja atribuită Naturii Această schimbare, desigur, poate să nu reprezinte nimic semnificativ, dacă continuăm să vedem în Dumnezeu Autorul naturii - poate fi doar o versiune reformulată a primei idei pentru comoditate Dar, urmând calea trasată de Spinoza, putem vedea și Natura identificată cu Dumnezeu și apoi independentă de Dumnezeu Plan fără arhitect Apoi putem face următorul pas, când începem să percepem planul ca pe ceva pe care îl împărtășim și la care participăm împreună la dezvoltarea civilizației și a Iluminismului - sau pentru că suntem capabili să ne ridicăm la un fel de idee universală, la o idee universală viziune, să spunem "un observator imparțial", fie pentru că empatia noastră inerentă se extinde asupra tuturor oamenilor, fie pentru că angajamentul nostru față de libertatea rațională ne spune în cele din urmă cum ar trebui să acționăm Acestea sunt modalitățile prin care conceptul de ordine normativă poate fi cel mai adesea complet imanentizat Permiteți-mi să mă repet, vorbesc despre o ordine care poate fi înțeleasă în termeni proprii, în afară de noțiunea de interferență exterioară; întrebarea dacă ar trebui să-l vedem ca un fel de forță creatoare superioară, desigur, rămâne discutabilă structura imanenta lucruri printre oameni, nu mai în "natură" în general, ci în dezvoltarea motivației umane Astfel, ordinea imanentă îl poate înlocui pe transcendent Dar asta nu se întâmplă neapărat Ceea ce am vorbit ca fiind o structură imanentă este caracteristic pentru noi toți în Occidentul modern - cel puțin asta vreau să arăt Unii dintre noi doresc să-l experimenteze ca pe ceva deschis către ceva din afară; unii îl experimentează ca pe ceva închis Este ceva care permite închiderea fără a o necesita Să încercăm să mergem mai departe în această direcție În primul rând, permiteți-mi să iau în considerare principalele motive care îi ghidează pe oamenii care ocupă cutare sau cutare poziție Să începem cu întrebarea: cum rămâne deschisă structura imanentă? Am văzut mai sus diferitele componente ale răspunsului la această întrebare Un exemplu izbitor aici este paradigma a ceea ce am numit în capitolul anterior înțelegerea "neo-Durk-Heimian", "religia civilă" a SUA la înființarea acestui stat Avem aici o interpretare providențială a planului pe care trebuie să-l urmăm Dumnezeu (sau, ca să folosim lexicul deismului, Arhitectul Universului) este cel pe care îl urmăm în crearea ordinii noastre sociale Acest exemplu, în opinia mea, indică faptul că pentru mulți americani de atunci (și încă pentru mulți astăzi) însăși ideea că există ceva mai înalt pentru care să lupți, că există un mod de viață mai bun și mai moral, era indisolubil legată de Dumnezeu L-am putea exprima în felul următor Este în natura a ceea ce am numit "judecata puternică", prin care distingem binele de rău, nobil de josnic, virtuos de vicios etc , să distingem conceptele dintre care unul (sau unele) este într-o anumită privință incomensurabil mai presus de altele Adică, cele inferioare sunt astfel nu numai cantitativ, însumând pe cele inferioare, este imposibil să se realizeze cele mai mari Mai mult, oriunde conștiința superiorului, pe care se bazează astfel de distincții, este cumva legată incorigibil de Dumnezeu sau de ceva optic mai înalt (transcendent), credința în acest superior pare în mod clar corectă, justificată și chiar de netăgăduit Pentru mulți, conceptul lor cel mai înalt despre bine s-a dezvoltat într-un context profund religios: ar fi putut fi format, de exemplu, în legătură cu imaginile sfințeniei, sau ei experimentează cea mai profundă conștiință a binelui în momentele de rugăciune, în timpul liturghie, sau poate atunci când ascultau muzică religioasă, sau poate, oamenii pe care încercau să-i imite erau profund religioși Ideea lor despre binele suprem, formată înaintea oricăror "idei" teologice specifice, este legată de ceva consubstanțial cu Dumnezeu; Eu sunt aici Vârsta seculară Vreau să spun că acest bine este de neconceput fără Dumnezeu sau vreo legătură cu cel mai înalt Desigur, cuvântul "de neconceput" nu înseamnă aici ce înseamnă de obicei în discursul filozofic când vorbim de inconsecvență conceptuală, de exemplu, când se vorbește de "pătrate rotunde" sau "burlaci căsătoriți" Mai degrabă, înseamnă că ei nu concep binele așa cum îl percep ei, independent de transcendent într-o formă sau alta Această conexiune poate fi întreruptă din cauza dobândirii unei noi experiențe Ne putem schimba părerile despre binele cel mai înalt sau putem ajunge la concluzia că este posibil într-un context imanent Sau, pe baza relației noastre cu ceilalți, putem începe să interpretăm experiența într-un mod diferit, fără a înceta să simțim că referirea la Dumnezeu ajută la cel mai bine interpretarea ei Putem ajunge la concluzia că moralitatea fără Dumnezeu nu mai este de neconceput pentru noi fără a fi destul de siguri că o astfel de moralitate este posibilă Cu toate acestea, experiențele noi pot întări această legătură Și sunt momente când o întărește foarte mult și chiar ne obligă să abandonăm poziția noastră inițială de imanență Un prim exemplu (discutat în capitolul anterior) sunt experiențele de convertire religioasă care au însoțit Marea Trezire și reînnoirile religioase ulterioare, când mulți oameni au simțit că Dumnezeu sau Hristos le-a dat puterea de a se ridica la înălțimea cerințelor stricte care le-au pus viața, - astfel, în împlinirea poruncilor, capii de familie au devenit lucrători cinstiți și câștigători, îngrijindu-se cu râvnă de bunăstarea celor dragi O experiență similară continuă și astăzi, așa cum am văzut în răspândirea penticostalismului și a mișcărilor necreștine, cum ar fi islamul negru în SUA Dar aceasta este doar una dintre multele forme de narațiune a conversiei în epoca modernă Cazul neo-Durkheim menționat mai sus întărește și mai mult această legătură Nu este vorba doar despre experiența mea personală a binelui, ci despre ceva care este o parte integrantă a unei identități colective prețuite și de bază - o națiune, un grup etnic sau o mișcare religioasă Este un bun colectiv cheie care pare a fi consubstanțial cu Dumnezeu sau, într-o anumită privință, legat de transcendență Acest tip de consubstanțialitate este un set pozitiv de căi care fac posibilă perceperea structurii imanente ca fiind fundamental deschisă transcendenței Dar poate fi prezent și negativ pentru noi, ca ceva ce ne simțim lipsit Mai devreme, am vorbit despre o respingere ascuțită a ceea ce este perceput de mulți ca forme reductive ale ordinii morale moderne și a disciplinei și instrumentalizării asociate cu aceasta Anumite modalități, cum ar fi utilitarismul, au provocat această reacție ostilă și ilustrează această tendință destul de viu, deși acesta nu este singurul exemplu al acesteia Poate exista un sentiment de lipsă de libertate în astfel de situații structura imanenta înțeles reductiv despre ordine: este într-adevăr tot ceea ce este epuizat? Se pare că nu mai este loc pentru acțiunea dezinteresată, eroism, virtuți marțiale, sentimente superioare sau pentru devotamentul autentic față de rasa umană, o etică mai exigentă a sacrificiului, conștiința a ceva universal, legătura cu universul etc Aceste răspunsuri la utilitarism, de exemplu, ne pot împinge în direcții diferite Cineva va rămâne în limitele ordinii imanente, va găsi o înțelegere mai radicală și mai largă a binelui, așa cum, de exemplu, se poate afirma în cazul lui Rousseau și Marx Cei care aleg această cale se străduiesc să respecte granițele stabilite de știința naturii și științele sociale construite pe modelul științei naturii, precum și granițele unei identități izolate Alții rămân în limitele imanenței, dar cu prețul abandonării ordinii morale a egalității și bunăstării generale și exaltă forme superioare de viață accesibile doar unei minorități; aici avem formele imanentei Contra-Iluminismului Dar unii insistă că transcendența trebuie să fie recunoscută într-un fel sau altul sau să rămână în teritoriul de frontieră nedeterminat care a fost deschis de formele de artă romantică În ceea ce privește formele pozitive în care transcendența invadează lumea noastră, vedem că ele sunt legate de ceea ce considerăm a fi cel mai înalt bine; ele figurează în dimensiuni etice sau spirituale Este ceva relevant pentru epoca noastră, pentru viața într-o structură imanentă, dar nu în orice moment și în toate locurile Să ne amintim povestea care este spusă în legătură cu activitățile lui Bonifaciu printre germanii păgâni După ce a ordonat să le taie pădurile sacre de stejari, nu sa întâmplat nimic care să indice mânia zeilor Acest lucru a fost luat ca un semn de mare putere și a dus la mulți convertiți - sau așa spune povestea În acea situație, atât de departe de epoca noastră încât pur și simplu ne este greu să ne imaginăm ce s-a întâmplat, au funcționat interpretările pre-axiale ale puterii Dar asta nu înseamnă că suntem limitați rigid de factori care se încadrează în structura imanentă, cum ar fi bunătatea Uneori elemente reprimate care au jucat un rol important în trecut dar au fost înlocuite de reforma modernă par să se facă simțite din nou Alături de locurile tradiționale de pelerinaj, precum Czestochowa și Guadelupa, apar noi centre, renumite pentru aparițiile Fecioarei - Lourdes, Fatima, Međugorje Pentru cei care participă la pelerinaje la ei, aceste locuri sunt locuri de manifestare a puterii Aceste fenomene trebuie privite în contextul a ceea ce Yves-Marie Hilaire numește "festiv" - care poate fi observat și în anumite momente ale Liturghiei, care par să ne ducă dincolo de granițele vieții cotidiene Nu suntem neapărat atât de "moderni" pe cât credem că suntem Yves-Marie Hilaire, Une Chretiente au XIXeSiecle? (Lille: PUL, ), Volumul , pp - Nu Vârsta seculară Dar ce ne împinge spre închidere pe măsură ce ne îndreptăm în acea direcție? Este clar că virtuțile, care sunt consubstanțiale cu transcendentul, corespund ideilor despre bine, care sunt considerate inerent imanente Din secolul al XVIII-lea, de pe vremea lui Gibbon, Voltaire și Hume, am văzut o reacție care vede într-o versiune strict transcendentă a creștinismului un pericol pentru virtuțile ordinii morale moderne Un creștinism puternic va necesita aderarea la anumite credințe teologice sau structuri bisericești, iar acest lucru va diviza o societate care ar trebui să caute pur și simplu binele comun al tuturor membrilor săi În caz contrar, insistența că ne străduim pentru un bine mai înalt, altul decât prosperitatea omenirii, ne va distrage atenția, în cel mai rău caz, va deveni baza unor cereri care pun din nou în pericol ordinea bine stabilită a beneficiului reciproc Religia în toate aceste forme amenințătoare este ceea ce oamenii iluminismului numeau "fanatism" Sentimentul de a fi amenințat de bigotism este o mare sursă a apropierii de imanență În multe cazuri, totul a început cu o mișcare anticlericală, care s-a dezvoltat în cele din urmă într-o respingere a creștinismului sau mai târziu în ateism Putem urmări acest lucru în istoria anticlericalismului în Franța secolului al XIX-lea Dar această mișcare poate continua Nu doar că binele ar trebui să fie amenințat de ceva presupus mai bun, mai înalt De-a lungul timpului, poate fi identificat și cu respingerea superiorului Protestantismul, condamnând asceza catolică, le reproșează călugărilor că au respins darurile lui Dumnezeu în numele unei imaginare chemări superioare În ultimele două secole, aceasta și-a găsit continuarea în discursul, îndreptat acum împotriva creștinismului, conform căruia se presupune că respinge sau devalorizează senzualul Binele uman în însăși esența sa este ceva senzual, pământesc, și oricine caută un scop transcendent se îndepărtează de el, îl trădează Atingem aici una dintre izvoarele profunde ale atracției morale a imanenței, chiar a materialismului; este ceva ce putem simți deja împreună cu Lucretius Există o atracție deosebită în noțiunea că suntem în ordinea "naturii", unde suntem parte din acest întreg mai mare, suntem rodul lui, nu fugiți de el și nu o transcendem, deși ne ridicăm deasupra tuturor în ea Pe de o parte, această atracție se explică prin sentimentul de apartenență, conștiința că facem parte din patria noastră, suntem una cu această natură Simțim acest lucru cel mai tangibil în zilele de vară când stăm în grădină, ascultând cântecul păsărilor și bâzâitul albinelor Noi suntem la Vezi Rene Remond, EAnticUricalisme en France (Paris: Fayard, ) structura imanenta noi aparținem pământului Camus a exprimat cel mai viu acest sentiment în Sărbătoarea căsătoriei Acest sentiment nu poate fi întărit decât prin gândirea că credința în superioritate asupra lumii naturale ne-a condus adesea la acte inumane Cealaltă parte a aceleiași apartenențe este uimirea noastră la realizarea că ceva ca noi a venit dintr-o natură inferioară Este ceva misterios în ea, ceva greu de înțeles Suntem irezistibil atrași de ea, vrem să o înțelegem Viziunea mecanicistă, care separă natura de supranatural, anulează tot acest mister Această disecție dă naștere conceptului modern de "miracol" - un fel de gaură, străpunsă în ordinea obișnuită a lucrurilor din exterior, adică din transcendent Astfel, tot ce este mai înalt trebuie să se manifeste prin găurile făcute în ordinea obișnuită, naturală a lucrurilor, în funcționarea normală a cărora nu există niciun mister Este curios că o astfel de viziune asupra lumii este caracteristică atât materialiştilor, cât şi fundamentaliştilor creştini Numai pentru cei din urmă este o dovadă a "miracolelor", deoarece anumite lucruri nu pot fi explicate prin cursul normal al cauzalității naturale Pentru materialist, aceasta este dovada că "știința" exclude tot ce este transcendent Acest lucru provoacă adesea dificultăți în discursul materialist, deoarece, pe de o parte, materialiștii tind să sublinieze că nu există "mistere" în natură, înțelese științific Dar, pe de altă parte, mulți experimentează un puternic simț al misteriosului atunci când se confruntă cu întrebarea originii minții și scopului din natura neînsuflețită Sunt atrași irezistibil de acest mister întunecat al originii și vor să-l înțeleagă, să pătrundă în sensul lui Un lucru este clar: conceptul modern standard al unui "miracol" ca intervenție precisă din exterior, încălcând ordinea obișnuită a lucrurilor, privează această întrebare de orice conținut Această respingere a "miracolului" a fost marea pasiune a lui Ernest Renan, după cum reiese din scrierile sale în care a căutat să răspundă la întrebarea originii religiilor El nu a putut să nu considere că, în apărarea credinței, respingem înseși fundamentele unor astfel de cercetări, adică că aici este necesar să înțelegem ceva profund, ceva ce poate fi înțeles doar concentrându-ne asupra naturii și istoriei Astfel, a fost forțat să părăsească tărâmul credinței și să se cufunde în "știință" așa cum o înțelegea el Desigur, aceste ultime considerații - apartenența pământului, conștientizarea originii noastre întunecate - pot face și ele parte din credința creștină, dar numai dacă aceasta a abandonat anumite trăsături ale structurii imanente, în special distincția natural/supranatural Poate că operarea ordinii obișnuite a lucrurilor este "miracolul" Albert Camus, Noces (Alger: Charlot, ) Claude Chauvin, Renan (Paris: Desclee de Brouwer, ) Vârsta seculară Dar, abatendu-se o vreme de la aceasta intrebare, putem observa in respingerea naturalista a transcendentului, despre care s-a discutat, o viziune etica care tinde sa fie inchisa Cu toate acestea, în timp ce mulți s-au simțit inconfortabil în ordinea modernă, cu disciplina și rațiunea ei practică, și au simțit nevoia de a se îndrepta către transcendent, această ordine, în mai multe moduri, poate, de asemenea, evoca în noi sentimente destul de diferite - un sentiment de siguranță și putere Am menționat deja acest lucru de mai multe ori mai sus Sinele izolat se simte invulnerabil în lumea spiritelor și a puterilor magice care încă ne pot bântui în visele noastre, în special în cele din copilărie Obiectivizarea lumii dă un sentiment de forță și putere, care cresc cu fiecare victorie a rațiunii practice Mai mult, succesele uluitoare ale științelor naturale moderne și ale tehnologiilor conexe ne pot inspira ideea că știința dezvăluie toate misterele, că, în ultimă analiză, ne va explica totul, că știința omului trebuie să se dezvolte după aceeași bază plan, sau chiar, în cele din urmă să fie redus la fizică, sau cel puțin la chimie organică Astfel, putem considera dezvoltarea civilizației sau modernității drept sinonim pentru desfășurarea unei structuri imanente închise; în cadrul său se dezvoltă valorile civilizației, iar urmărirea intenționată a binelui uman, asistată de aplicarea din ce în ce mai cuprinzătoare a rațiunii științifice, permite oamenilor să atingă cele mai mari culmi ale progresului și prosperității Religia, cu fanatismul ei, nu numai că amenință aceste obiective, ci distruge și rațiunea însăși, care este percepută ca ceva care necesită strict materialism științific Am vorbit aici despre principalele motive care îi ghidează pe adepții celor mai mari două viziuni polare asupra lumii Dar trebuie să ne amintim, de asemenea, că au existat întotdeauna foarte mulți oameni care au fost prinși între aceste două poziții principale, cei care caută să respecte viziunea "științifică" a ordinii imanente, așa cum le-a fost revelată, sau cei care se tem de consecințele "fanatismul" religios, dar nu pot renunța la credința că există ceva mai mult decât imanent Poziția "spiritualistă", care se reflectă în opiniile lui Victor Hugo, de exemplu, sau opiniile lui Jean Jaurès, este un exemplu izbitor aici Din toate acestea rezultă că putem privi transcendentul ca pe o amenințare, o ispită periculoasă, o distragere a atenției sau un obstacol în calea binelui nostru suprem Sau o putem vedea ca un răspuns la cel mai profund dor al nostru, o nevoie, ca împlinirea unui bine dorit Din nou, deoarece religia a fost atât de des pe primul loc, merită să ne amintim lungul lanț de evenimente și chipuri care începe cu sacrificiile aztece și se extinde prin Torquemada * până la bin Laden; de fapt întrebarea este Thomas de Torquemada ( - ) - fondatorul Inchiziției spaniole structura imanenta fie că poartă cu sine doar o ameninţare sau o promisiune în acelaşi timp (Am putea adăuga: Este doar religia care poartă acest tip de amenințare? Secolul al XX-lea, sub forma lui Stalin, Hitler și Pol Pot, pare să indice contrariul ) Cred că indiferent de calea în care ajungem, se reduce la răspunsul nostru la acea întrebare Dar asta nu înseamnă că toți cei care merg într-un fel sau altul, chiar și toți cei care fac cutare sau cutare întorsătură decisivă în viață în cutare sau cutare direcție, se confruntă cu această întrebare, pusă în modul cel mai clar și fără ambiguitate Nu au fost neapărat în acel loc bătut de vânt în care ești cuprins între credință și necredință, un loc pe care, așa cum am spus în prelegerile mele despre William James, el l-a explorat atât de atent Nu stăm acolo, pentru că structura imanentă în sine nu este doar de obicei, sau chiar în principal, un set de credințe despre situația noastră dificilă (dacă totul începe aici); mai corect ar fi să spunem că este contextul simțit în care ne dezvoltăm convingerile; dar exact în același mod, una sau alta dintre aceste aprecieri ale structurii imanente, recunoscând-o ca fiind deschisă sau închisă, echivala de obicei la concluzii despre o structură atât de rigidă, încât ne-ar fi dificil nu numai să ne gândim, dar ne-ar fi greu chiar să ne imaginăm Am făcut deja o descriere a unor oameni din tabăra credinței, pentru care binele este consubstanțial cu Dumnezeu, pentru care o altă interpretare nu are niciun sens Dar există și poziții corespunzătoare în tabăra închisă, despre care se vor discuta în scurt timp În ansamblu, avem aici ceea ce Wittgenstein numește "imagine", fundalul gândirii noastre în care se desfășoară ea, care rămâne adesea în mare măsură nedeterminată și căreia, numai din acest motiv, de multe ori nu putem găsi o alternativă în imaginația noastră După cum a remarcat celebrul el, "imaginea ne-a făcut captivi" Putem fi pur și simplu captivați de imagine și nici măcar să nu ne putem imagina care ar fi alternativa; sau putem fi într-o stare ceva mai bună: capabili să realizăm că există un alt mod de a înțelege lucrurile, dar totuși avem mari dificultăți în a o înțelege - într-un fel, aceasta este jena constantă a etnologiei Pentru a fi în spațiul deschis al lui James, este necesar să mergem mai departe, și să nu rămânem în această a doua stare și să putem, de fapt, să simțim măcar parțial forța fiecăreia dintre pozițiile opuse Dar credința și necredința, deschiderea și apropierea sunt atât de îndepărtate, încât o astfel de ispravă se realizează relativ rar Cei mai mulți dintre noi ne aflăm la primul sau al doilea nivel, fie incapabili să înțelegem deloc că o altă poziție ar putea avea sens, fie ne străduim să găsească acel sens mier The Varieties of Religion Today (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), p "Ein Bild hielt uns gefangen", cm b: Ludwig Wittgenstein, Philosophische Untersuchungen, para Vârsta seculară Prin urmare, situația dificilă în care se află lumea modernității occidentale nu este caracterizată doar de ceea ce am numit o structură imanentă pe care toți o împărtășim într-un fel sau altul, deși unele dintre nuanțele acestei idei, așa cum va deveni clar pentru noi, ar trebui chestionați sau regândiți Este vorba, de asemenea, de faptul că tabloul general menționat este alcătuit din imagini mai specifice, structura imanentă se dovedește a fi "răsucită" din deschidere și apropiere, care predomină în anumite circumstanțe și medii Această predominanță locală sporește în mod evident puterea lor ca picturi Un exemplu ilustrativ aici este vectorul închiderii, care domină comunitatea științifică Dar vor fi cei care vor obiecta la mine Am făcut o distincție între o structură imanentă, pe de o parte, și doi "vectori" la fel de posibili, deschiși și închiși, pe de altă parte Unii, fără îndoială, vor considera că structura imanentă necesită un singur tratament Adevărat, putem adopta o altă opinie prin urmărirea intenționată (și intelectuală nu chiar sinceră) a "vectorului", dar o interpretare este evidentă - "naturală" Datorită naturii lucrurilor, această afirmație astăzi este cel mai adesea exprimată de adepții unei interpretări "închise", cei care cred că imanența nu permite dincolo Aceasta este o consecință a dominației acestei interpretări, mai ales în cercurile intelectuale și științifice Convingerea că această interpretare este firească, inevitabilă din punct de vedere logic, întărește puterea teoriei predominante a secularizării, noțiunea că gândirea modernă trebuie să implice secularitate, pe care am infirmat-o aici Această idee se întoarce cel puțin la Weber, care vorbește cu derizoriu despre cei care ar crede, în ciuda "dezîncântării", ca fiind forțați să comită Opfer des Intellekts (sacrificiul rațiunii) "Cine nu poate îndura cu curaj soarta acestei epoci, trebuie să i se spună: să se întoarcă liniștit, brațele bisericilor îi sunt deschise și milostive" Dimpotrivă, cred că, cu o înțelegere adecvată a structurii imanente, ambele interpretări sunt acceptabile și se poate accepta una dintre ele fără constrângere Dacă vedeți care este situația noastră, văzând situația fără distorsiuni ideologice și fără prejudecăți, atunci înțelegeți că deplasarea într-o direcție sau alta necesită ceea ce este adesea "Wer dies Schicksal der Zeit nicht mănnlich ertragen kann, dem muss man sagen: Er kehre lieber schweigend in die weit und erbarmend geoffneten Arme der alten Kirche zuriick " "Wissenschaft als Beruf', în Max Weber, GesammelteAufsătzezurWissenschaftslehre^Tubxngen' Mohr, ), p ; "Science as a Vocation", traducere în engleză: H Gerth și CW Mills, De la Max Weber (Londra: Routledge, ), p [Vezi Rusă trad : "Știința ca vocație și profesie", în: Max Weber, Selected Works, M : Progress, , p - ] structura imanenta numit "salt de credință" Dar merită să aruncăm o privire mai atentă la ceea ce vreau să spun aici Ceea ce ne face să ne mișcăm într-o direcție sau alta este ceea ce am putea caracteriza drept atitudinea noastră generală față de viața umană și mediul ei universal și (dacă există) spiritual Poziția oricărei persoane cu privire la problema credinței în Dumnezeu sau a înțelegerii deschise versus închise a structurii imanente este de obicei determinată de această percepție generală a lumii Această relație nu poate fi pur și simplu arbitrară Dacă este necesar, o persoană poate afirma în mod clar multe dintre motivele care justifică această poziție - de exemplu, despre ceea ce este cu adevărat important în viața umană sau cum poate fi îmbunătățită viața umană sau care sunt constantele (dacă există) ale istoriei umane, etc Dar această relație nu este epuizată de aceste intuiții Mai mult, ei înșiși pot suferi schimbări ca urmare a anumitor evenimente și odată cu acumularea de experiență Astfel, atitudinea noastră generală față de lucrurile acestei lumi anticipează justificările pe care le putem găsi sau face un fel de "salt" înainte Este ca o premoniție; poate că ar fi mai corect să vorbim aici de "certitudine anticipativă" Acesta este ceea ce înseamnă să vorbim aici despre un "salt de credință" Dar, desigur, termenul "credință" are un alt sens în contextul discuțiilor despre religia teistă Aici el indică cea mai importantă trăsătură a percepției noastre generale asupra lucrurilor, și anume, o atitudine personală de încredere în Dumnezeu și încredere în El, și nu motivele noastre care determină această poziție Ea caracterizează conținutul poziției noastre, nu motivele acesteia Desigur, experiența ne poate crește încrederea că poziția noastră este corectă Dar nu trecem niciodată granițele tărâmului oricărei anticipări, a tot felul de presimțiri, pentru a ne apropia de certitudinea pe care o putem experimenta în anumite domenii, mai înguste, să zicem, în știința naturii sau în viața obișnuită Astfel, deși credința în sensul său al doilea, teistic, se referă exclusiv la un anumit tip de poziție de deschidere în structura imanentă, atât pozițiile deschise, cât și cele închise implică un pas dincolo de tărâmul cauzelor disponibile în domeniul certitudinii anticipative Deci, pentru o claritate completă asupra acestui punct, ar trebui să admitem că certitudinea personală este, cel puțin parțial, anticipativă și, prin urmare, relevantă pentru cunoașterea spațiului deschis al lui James Ceea ce eu numesc un "vector" este o modalitate de a evita intrarea în acest spațiu, o modalitate de a se asigura că propria interpretare este clară, convingătoare, nu este deschisă la stricaciune sau obiecție În paragraful anterior, am menționat acuzația de necinste intelectuală care este adesea adusă împotriva credincioșilor (întâiat de Weber) Ideea mea de vector include Vârsta seculară ceva asemănător, dar mult mai puțin aspru și ofensator; Vreau să spun că viziunea unei persoane este încețoșată sau limitată de o imagine puternică care îl împiedică să vadă aspecte importante ale realității După părerea mea, cei care cred că o interpretare închisă a imanenței este "naturală" și evidentă, se caracterizează printr-o astfel de slăbiciune Desigur, același lucru se poate spune despre cei care cred că o interpretare deschisă este evidentă și inevitabilă, deoarece, de exemplu, este posibil să "demonstrăm" că Dumnezeu există Dar probabil că există mai puțini astfel de oameni astăzi decât omologii lor seculariști și cu siguranță nu pot concura cu hegemonia intelectuală a oponenților lor, așa că argumentele mele de aici se adresează în principal celor din urmă Puterea vectorului secularist poate fi înțeleasă în termeni a ceea ce voi numi "structuri ale lumii închise" (CWS), adică modalități de a ne limita înțelegerea lucrurilor care nu sunt recunoscute ca atare În cele ce urmează, aș dori să iau în considerare trei categorii largi de astfel de structuri care fac mult pentru a explica forța nejustificată a argumentului tipic secularist, precum și indiferența și chiar disprețul față de religie care îl însoțește adesea Desigur, nimic din ceea ce spun în cursul acestei analize și, prin urmare, descrierea acestor structuri, nu va servi în niciun caz ca o infirmare a concluziilor care se bazează pe ele Toate VMS pot fi ilegale și, totuși, nu există nimic în afara structurii imanente Nu voi argumenta pentru sau împotriva interpretărilor deschise sau închise - voi încerca doar să risipesc aura falsă a evidentului care înconjoară una dintre ele Dar înainte de a trece la această analiză, este necesar să risipim încă o posibilă neînțelegere Desigur, lumea noastră modernă creată de oameni proclamă absența lui Dumnezeu în același mod în care gloria psalmistului a fost proclamată de cer în zilele sale După cum a remarcat E N Wilson, Secolul al XIX-lea și-a creat un climat - filozofic, sociopolitic, literar, artistic, personal - în care Dumnezeu a devenit de necunoscut, glasul Lui a fost înecat de zgomotul mașinilor și de urletele atonale ale egomaniei numite Modern Forța socială unificată pe care religia a oferit-o cândva a fost zdrobită Natura însăși a societății, urbană, industrializată, materialistă, a fost fundalul lipsei de Dumnezeu, pe care filozofia și știința nu au expus-o, ci au sancționat-o Imaginea lui Wilson despre "fără Dumnezeu" are multe fațete Pe de o parte, au existat schimbări în mediul urban: comparați un oraș medieval, al cărui centru de viață era o catedrală gotică, și o metropolă modernă Nu doar că zgârie-norii moderni sunt mult mai înalți decât catedralele, dacă au rămas în orașe Acest lucru poate indica aspectul unui întreg b A N Wilson, Înmormântarea lui Dumnezeu (Londra: Norton, ), p structura imanenta o serie de semnificații noi care le-au înlocuit pe cele vechi - acest lucru se manifestă, de exemplu, prin faptul că creștinismul cedează loc capitalismului Dar, în realitate, aceste schimbări sunt și mai drastice Este mai mult ca o situație în care cacofonia înlocuiește orice sens ca atare Aspectul orașului nu mai este o reflectare a unui singur sens comun, ci, pe de o parte, clădirile mari individuale perpetuează numele unei corporații sau al unui antreprenor de succes, în timp ce, pe de altă parte, vastele întinderi ale orașului sunt pline cu o varietate de clădiri cu destinații speciale - fabrici, centre comerciale, docuri - fiecare dintre acestea fiind subordonată unuia sau altuia scop practic Exemple rare de crearea cu succes a unei infrastructuri urbane unice și integrale sunt New Delhi și Chandigarh, construite în secolul al XX-lea Pe de altă parte, "urletele atonale ale egomaniei emergente" pătrund inevitabil în viață prin media de publicitate și divertisment omniprezentă, îndemnându-ne pe fiecare dintre noi să ne satisfacă nevoile și să ne atingă obiectivele, legând forțele puternice ale atracției sexuale și dorința de totalitate , elemente fundamentale ale umanității noastre, cu produse ridicate la statutul de icoane, în același timp suprimând, emasculând și vulgarizând aceste forțe în sine Desigur, toate acestea îi fac pe mulți să simtă pierderea, dacă nu întotdeauna a lui Dumnezeu, atunci cel puțin a sensului Acest lucru se manifestă în vizitarea în masă de către turiști a monumentelor civilizațiilor anterioare care au ajuns până la noi, temple, moschei și catedrale, precum și în reproducerea aspectului acestor monumente istorice în clădiri moderne la modă - un exemplu este Vila toscană în Sandton, care se află la nord de Johannesburg În realitatea de astăzi, este mai ușor să trăiești visând că te afli într-un alt loc sau în alt timp Dar concluzia care se poate trage din textul lui Wilson - că condițiile modernității dau naștere experienței lipsei de Dumnezeu, sancționată de teoriile seculariste - este oarecum pripită, și din mai multe motive În primul rând, nu ia în considerare pe deplin alte fenomene ale modernității: de exemplu, experiența vieții cetățenilor unei țări a cărei identitate politică este definită în categorii religioase sau confesionale - dificultatea neo-Durkheimiană pe care am menționat-o mai sus - sau experiența metodiștilor sau penticostalilor, a căror capacitate de a accepta disciplina viața modernă este legată de convertirea creștină, astfel încât moralitatea ordonată este percepută ca ceva inseparabil de credință Aceleași acțiuni economice raționale realizate de subiecții individuali, care pot părea dezordonate și lipsite de sens pentru cei cărora orașul medieval le servește drept model, pot fi realizate de un antreprenor sau angajat credincios și sunt roadele abundente ale disciplinei credinței În al doilea rând, chiar și cei care văd lipsa de Dumnezeu aici nu vor avea neapărat o viziune închisă asupra imanenței S-ar putea să-l considere picant Vârsta seculară un defect, indicând o forță unificatoare transcendentă care este neglijată Într-adevăr, aceste două reacții pot fi combinate: triumful întreprinderii capitaliste este văzută ca un semn pozitiv al unei societăți sănătoase din punct de vedere spiritual, în timp ce excesele sexuale promovate în mass-media sunt dovezi ale răzvrătirii împotriva lui Dumnezeu Acest tip de percepție dublă se datorează în majoritatea cazurilor "războaielor culturale" din Statele Unite moderne Din nou, putem aminti puternica opoziție a dreptului creștin la căsătoria între persoane de același sex, pe care ei îl consideră o aberație într-o societate care a prețuit până acum "valorile familiei creștine" Astfel, percepția lumii ca fiind părăsită de Dumnezeu (sau lipsită de sens) nu se traduce neapărat logic sau psihologic într-o înțelegere închisă a imanenței, convingerea că nu există nimic în afara ordinii "naturale" Ideea că așa trebuie să fie, parțial, se datorează faptului că dezamăgirea este percepută în mod eronat ca sfârșitul religiei Această idee se face adesea simțită astăzi Mai mult, acești termeni sunt uneori folosiți interschimbabil Chiar și Weber pare să facă această greșeală din când în când Dar am folosit acest cuvânt aici într-un sens mai restrâns: dezamăgirea este dispariția lumii "vrăjite", a lumii spiritelor și a forțelor cauzale semnificative, a zânelor pădurii și a relicvelor Încântarea este de mare importanță în unele forme de religie; dar alte forme - în special varietățile creștinismului modern reformat, atât catolic, cât și protestant - au fost create pe baza respingerii sale parțiale sau complete Nu putem pune pur și simplu un semn egal între unul și celălalt Prezența a ceva care se află în afara tărâmului "naturalului" (cum am spune astăzi) a fost mai tangibilă și mai imediată, s-ar putea spune chiar fizică, într-o epocă fermecată Sacrul, în sensul strict al cuvântului, care distinge anumite persoane, timpuri, locuri și acțiuni, spre deosebire de orice altceva, lumescul, este prin însăși natura sa localizabil, iar locul său este clar delimitat în geografia rituală și sacră Simțim acest lucru și regretăm adesea dispariția acestuia atunci când contemplăm o catedrală medievală Părăsirea de Dumnezeu este experiența celor a căror cultură ancestrală a fost transformată și suprimată în procesul inexorabil de dezamăgire, iar privațiunile asociate cu aceasta sunt încă acut recunoscute Dar cu mult înainte de a fi văzută (în mod eronat) de unii ca un aspect al declinului religiei în ansamblu, a făcut parte din mișcarea de la o formă de viață religioasă la alta Lăsând în urmă iluzia care identifică religia și vrăjitoria, din toată această mișcare trebuie să reținem o anumită direcție transformatoare în viața religioasă însăși Am trecut dintr-o epocă în care religioase structura imanenta viața era mai "întruchipată", unde prezența sacrului își putea găsi expresie în ritual; putea fi contemplat, simțit, atins și abordat (în pelerinaj); și am ajuns la o epocă care este mai "rezonabilă" în care legătura cu Dumnezeu este revelată mai mult prin sprijinul nostru pentru interpretări contestate - de exemplu, identitatea noastră politică ca fiind determinată din punct de vedere religios sau Dumnezeu ca sursă de autoritate și moralitate care ne determină viata etica Amploarea acestor schimbări nu trebuie exagerată Acest lucru este oarecum mai clar la nivelul teologiei oficiale, în modul în care bisericile își înțeleg crezurile Dar la nivelul religiei populare a existat întotdeauna rezistență la schimbare Bisericile reformate au trebuit întotdeauna să lupte împotriva a ceea ce considerau a fi rămășițe ale vechii religii Biserica Catolică din secolul al XIX-lea, epoca de după Restaurare, a fost "forțată" - așa era percepția elitelor - să suporte manifestări de evlavie populară - pelerinaje, cinstire a moaștelor, înfățișarea Fecioarei etc Drept urmare, vedem că astăzi, ca și înainte, înfloresc pelerinaje și, în general, ceea ce eu numesc "sărbătoare" Și apoi, destul de ciudat, procesul se inversează, rezultând în apariția mișcărilor penticostale în care rugăciunea extatică și miracolele vindecării joacă un rol important - aceste mișcări câștigă noi adepți în culturile tradiționale catolice, unde elitele oficiale privesc astfel de practici cu suspiciune și dispreț Ce ar spune Calvin? Nici nu luăm în considerare importanța continuă a "lucrărilor trupești de îndurare" în practica creștină contemporană Dar, lăsând deoparte aceste particularități și contra-mișcări, creștinismul oficial a trecut prin ceea ce putem numi "dezîncarnare", trecerea de la forme de viață religioasă întrupate, "îmbrăcate în carne", la forme mai "raționale" În acest sens, acest proces se dezvoltă în paralel cu "Iluminismul" și cultura modernă a neîncrederii în general Iar ideea aici nu este câte referiri pozitive la corp auzim - ele abundă în multe forme de materialism ateu, precum și în creștinismul mai liberal Întrebarea este dacă atitudinea noastră față de cel mai înalt - Dumnezeu pentru credincioși, moralitatea în general pentru adeptul necredincios al Iluminismului - este exprimată într-o formă întruchipată, ceea ce a fost în mod clar cazul în Anglia prereformei, unde în Vinerea Mare enoriașii " târât până la Cruce" Or, vorbind despre ceea ce ne împinge spre cele mai înalte, trebuie subliniat că întrebarea este în ce măsură dorințele noastre cele mai înalte, care ne permit să percepem cel mai înalt, sunt întruchipate ca compasiunea, exprimată în Noul Testament prin verbul splangnizesthai * Eamon Duffy, The Stripping of the Altars (New Haven: Yale University Press, ) sulKhauuѵov - interiorul unei persoane, inima sa, sentimentele cele mai interioare Vârsta seculară În schimb, putem privi "iluminații" de astăzi Pe de o parte, avem tradiția humeană, care totuși atribuie un loc sentimentului în etică, reacției de simpatie, dar îi neagă capacitatea de a distinge între manifestările sale rele și bune Acest lucru trebuie să fie determinat de mintea de cântărire Și în anumite variații extreme ale acestei tradiții, chiar și cele mai naturale mișcări ale sufletului, cum ar fi groaza pruncuciderii, sunt considerate a nu însemna nimic Pe de altă parte, există tradiția kantiană care derivă îndatoririle noastre naturale din conștientizarea că omul este un subiect pur rațional Cultura iluminată modernă este extrem de orientată spre teorie Avem tendința de a trăi cu capul, bazându-ne pe ideile noastre detașate despre experiență, despre frumusețe (nu putem admite niciodată că ne spune ceva, cu excepția propriilor sentimente), și chiar etic: credem că singura formă adevărată a sinelui etic -reglarea se realizează prin principii raţionale şi cunoaştere raţională Nu putem admite că a fi parțial amabil înseamnă a fi deschis la anumite sentimente, fie că este vorba de oroarea pruncuciderii sau iubirea ca sentiment instinctiv Cu toate acestea, ca o consecință a Reformei, creștinismul occidental modern a urmat în mare măsură această cale Dar, desigur, s-ar putea argumenta că ceea ce eu numesc o structură imanentă nu este ceva pur și simplu neutru A trăi în această structură înseamnă a fi îndemnat să te miști într-o direcție și nu în alta Într-un fel, acest lucru este adevărat Structura imanentă a apărut în cursul dezvoltării anumitor practici și intuiții teoretice Ele au fost concepute pentru a ne convinge că trăim - în mod natural, social, etic - în ordine impersonală, așa cum am spus în capitolul Aceasta în sine a fost o justificare mai mult pentru deism decât pentru creștinismul ortodox și, ulterior, a servit ca suport pentru ateism și materialism Sau ca să luăm un alt exemplu: după regulile gândirii "științifice" și analitice moderne, se preferă o "privire de nicăieri" impersonală, un punct de vedere "desprins de experiență" Astfel, sub influența acesteia, devalorizăm constant și în orice intuiții care ar putea zgudui ideea unei ordini impersonale, intuiții care ar putea apărea, de exemplu, în rugăciune sau în relațiile amoroase În epoca noastră, cea mai respectată, ferm stabilită, ordine impersonală îndepărtată din experiență este cea care s-a dezvoltat din știința naturii Este ușor de observat că în sine, ca o poveste comună despre noi și lumea noastră, poate fi văzută ca fundamentul materialismului Deci, într-un fel, este adevărat că trăirea în această structură ne împinge către o viziune închisă Dar acesta este sensul în care viața în cadrul acestei structuri este viață conform normelor și practicilor în care se află structura imanenta se include pe sine Totuși, am susținut încă de la început că însăși experiența de a trăi în contextul lumii moderne occidentale tinde să trezească proteste, rezistențe de tot felul În acest sens mai plin, mai experiențial, "a trăi în interiorul" unei structuri nu doar te împinge într-o direcție, ci îți oferă posibilitatea de a te simți atras de doi poli O experiență foarte caracteristică de viață aici este o situație în care există o atracție către doi poli - deschidere și apropiere În continuare, aș dori să argumentez încă o poziție Nu doar că structura ca atare nu ne împinge într-o direcție sau alta, ci influența ei asupra fiecărui om va purta amprenta orientării de viață pe care acesta și-a dezvoltat-o Dar chiar și atunci când o persoană percepe acest lucru ca pe o întărire evidentă a apropierii, acesta nu este un argument serios Conștiința închiderii "aparente" nu este o percepție care are o bază rațională, ci o iluzie a ceea ce am numit un "vector" Cu alte cuvinte, deși normele și practicile structurii imanente pot avea tendința de a fi închise, aceasta nu determină impactul pe care îl vom experimenta asupra noastră, trăind în cadrul structurii și nici nu justifică o percepție a realității caracterizată prin apropiere Dacă acest lucru ni se pare "evident", fie în sensul unei percepții superficiale (ca mai sus în Wilson, unde a vorbit despre "nefericire"), fie în sensul că este impus minții, atunci aceasta este așa pentru că noi au luat deja o anumită relație cu această poziție ' Sensul termenului "explicit" trebuie clarificat; am putea separa sensurile primare de cele secundare Explicit, în sensul său de bază, este ceea ce știi fără nicio pregătire specială sau cunoștințe speciale Am putea spune că aceasta este ceea ce indică cuvintele celebre ale lui Macaulay "fiecare școlar știe", cu excepția faptului că unele dintre ele se pot dovedi a fi false - așa că suntem forțați să folosim termenul "explicit" într-un alt sens: ceva poate părea evident pentru noi fără să fie de fapt așa Aparent explicit este "ceea ce știe fiecare școlar" (pentru orice cultură dată) În plus, unele lucruri pot părea din ce în ce mai evidente datorită anilor de experiență și/sau dezvoltării personale - de exemplu, persoanele în vârstă pot înțelege uneori natura iluzorie a atașamentelor și idealurilor tinerilor Desigur, o astfel de "perspectivă" se poate dovedi și ea falsă, așa că aici trebuie să luăm în considerare și această distincție între aspect și esență Dar ideea este că sensul secundar are de-a face cu un alt tip de manifestare, deoarece se găsește în lumea noastră doar ca rezultat al experienței/dezvoltării Zona sa este așa-numita "înțelepciune" Credința în Dumnezeu poate fi explicită într-un sens secundar și niciodată în principal (o astfel de impresie ar putea apărea la un moment dat când au fost date "dovezi" ale existenței lui Dumnezeu) Ca rezultat al experienței dobândite de viață spirituală, rugătoare și practică, ceea ce a fost inițial pentru o persoană doar un salt de credință devine mai clar și mai sigur În acest sens (secundar), un sfânt poate ajunge să perceapă existența lui Dumnezeu ca "manifestată", dar nu se va afla niciodată într-o stare în care să nu mai fie nevoie de certitudine anticipativă Doar acei oameni care se află sub influența "vectorului" cred că existența sau inexistența lui Dumnezeu este în mod clar în sensul de bază Vezi lucrarea mea Credință și rațiune Vârsta seculară Acum vreau să iau în considerare iluzia "evidității" raționale a vederii închise Scopul meu este să explorez structura a ceea ce voi numi lumile "închise" sau "orizontale" ale modernității Prin aceasta mă refer la formele "lumii" noastre (în sensul heideggerian, adică "lumea" în sensul ei pentru noi), care nu lasă loc "verticalului" sau "transcendentului", care într-un fel sau altul exclude-le, fă-le inaccesibile sau chiar inimaginabile Această existență a lor a devenit "normală" pentru noi Dar putem redescoperi cât de surprinzător este acest lucru dacă ne întoarcem puțin înapoi și revenim la principala opoziție în contextul căreia se dezvăluie ideea acestei cărți: nu trebuie decât să ne întoarcem cu cinci sute de ani înapoi în istoria Occidentului nostru civilizație (cunoscută și sub numele de creștinătate latină), așa cum am indicat la început Atunci, pentru marea majoritate a oamenilor, a nu crede în Dumnezeu era aproape de neconceput , astăzi este complet diferit S-ar putea spune că în anumite cercuri situația s-a schimbat radical: acum credința este ceva de neconceput Dar această exagerare indică deja o lipsă de simetrie Mai corect ar fi să spunem că în societatea noastră este reprezentată o întreagă gamă de poziții - de la cel mai militant ateism până la cele mai ortodoxe teisme tradiționale, iar între acești poli puteți găsi diverse variații de opinii și credințe care au proprii lor adepți înfocați În principiu, în anumite cercuri se poate vorbi despre impensabilitatea unora dintre aceste poziții, dar ceea ce este inacceptabil într-un context va fi acceptabil în altul și invers Un ateu care trăiește în Centura Bibliei din SUA este greșit înțeles, la fel cum (într-un alt fel) mulți creștini credincioși sunt înțeleși greșit în unele cercuri științifice Desigur, oamenii din fiecare dintre aceste contexte știu că alții există și că poziția pe care nu o împărtășesc este considerată de la sine înțeleasă în altă parte a aceleiași societăți, indiferent dacă îi sunt ostili sau pur și simplu nu înțeleg aceste opinii Existența unei alternative face ca fiecare context să fie fragil, adică face ideea lui despre imaginabil/de neconceput nesigură și șubredă În plus, această "fragilare" este exacerbată de faptul că un număr mare de oameni nu au o bază fermă în niciunul dintre aceste contexte și Vezi Lucien Febvre, Le Probleme de Hippoce au XVIe siecle, la religion de Rabelais (Paris: A Michel, ) Aici este necesar să clarific conceptul meu de "fragilizare" Hans Joas în lucrarea sa "Glaube und Moral im Zeitalter der Kontingenz" (vezi Hans Joas, Braucht der Mensch Religion? [Freiburg: Herder, ]) argumentează împotriva unei teze similare prezentate de Peter Berger în Sehnsucht nach Sinn (Frankfurt/Main) , ) Dar nu cred că aici ideile mele sunt în contradicție cu tezele lui Ioas Și asta pentru că folosesc conceptul de "fragilare" (acesta este termenul meu) puțin diferit față de Berger Prin aceasta vreau să spun că apropierea mai mare a alternativelor a dus structura imanenta sunt în pierdere, sunt atrași de diferiți poli sau se dovedesc spontan a fi adepți ai unei anumite poziții de mijloc Existența acestor oameni ridică uneori îndoieli și mai profunde în cercuri în care există mai multă certitudine Opușii polari pot fi declarați poziții nebunești sau nefericite, așa cum demonstrează războaiele culturale care se desfășoară în societatea americană între "liberali" și "fundamentaliști"; dar uneori pozițiile intermediare nu sunt atât de ușor de redus Aș vrea să încerc să caracterizez unele dintre lumi în care credința ca poziție pare ciudată și nejustificată Dar aici cu siguranță va trebui să recurgem la o anumită măsură de abstracție - de fapt, vorbim despre trei tipuri de abstracție, iar în fiecare caz le sunt asociate pericole corespunzătoare (a) Voi caracteriza nu lumile în totalitatea lor, ci "structurile lumii", aspecte sau trăsături ale formării și consolidării experienței și gândirii, dar nu întregul din care sunt componente (b) Nu voi descrie lumea unor oameni anume Lumea este ceva care este locuit de oameni Ea modelează ceea ce ei experimentează, simt, gândesc, văd etc Lumea celor care sunt atrași de diferiți poli este diferită de lumea celor convinși Voi încerca să caracterizez anumite tipuri de lumi ("tipuri ideale" în la faptul că mai mulți oameni din societate își schimbă pozițiile de-a lungul vieții, adică devin "convertiți" și/sau abandonează opiniile părinților lor Schimbarea opiniilor de-a lungul vieții și abandonarea opiniilor părinților devin din ce în ce mai frecvente Dar acest lucru nu are nimic de-a face cu fragilitatea mai mare a credinței la care se presupune că o duce (sau o întărește) acest fenomen, așa cum pare să gândească Berger Dimpotrivă, credința care crește astăzi în aceste împrejurări grele nu poate fi decât mai puternică pentru că a înfruntat alternativa și nu a dat înapoi În toate epocile, inclusiv în epoca noastră, credința și-a găsit adesea "sprijinul" într-o poveste despre alternative, în care acestea apar într-o lumină inestetică Astfel, timp de multe secole, protestanții și catolicii au trăit cu stereotipuri extrem de negative unul despre celălalt, care s-au dovedit a fi nefondate Un răspuns la "fragilare" în sensul în care folosesc termenul poate fi acela de a pune mai multă încredere în astfel de recuzită Așadar, astăzi se aud din buzele credincioșilor "argumente" despre consecințele ateismului, care se pot manifesta prin imoralitate și violență (sînt date drept exemplu acțiunile lui Stalin, Pol Pot etc ); apoi "seculariștii" dau "contraargumente", avertizând asupra exact aceleași consecințe generate inevitabil de religie (se menționează ca exemple Torquemada, cruciadele etc , etc ) Toate astfel de "argumente" sunt dovezi ale triumfului atenției selective asupra realității Recent, chiar și un gânditor strălucit precum Slavoj Zizek a afirmat că "liberalii atei "fără Dumnezeu" din Occident sunt mai toleranți cu musulmanii decât cu creștinii (vezi "Ateismul este o moștenire pentru care merită să luptăm", Internațional Herald Tribune, martie , p ) De fapt, în ceea ce privește atitudinile față de islam, trebuie admis că ambele grupuri s-au pătat suficient de ură și intoleranță Mai mult, credința care se poate descurca fără astfel de suporturi este mult mai puternică, mai înrădăcinată în izvoarele sale Unul dintre beneficiile situației dificile în care ne aflăm astăzi este că poate și obligă oamenii să renunțe la astfel de scuze umilitoare În acest sens, sunt pe deplin de acord cu Ioas Vârsta seculară într-un sens cvasi-weberian), care poate să nu coincidă cu întreaga lume a vreunei persoane reale (se poate spune cu aproape deplină certitudine că nu vor coincide), (c) În al treilea rând, articularea include intelectualizarea: pe conexiuni semnificative în experiența de viață reală trebuie făcută prin idei, idei adesea inconștiente de oamenii pe care îi afectează, cu excepția cazului în care aceștia au sarcina clară să le exprime prin întrebări și argumente Și totuși, sunt convins că aceasta este o întreprindere foarte utilă, deoarece ne permite să înțelegem cum putem fi la cheremul anumitor structuri ale lumii, fără să știm că există alternative "Imaginea" poate "ne ține captivi", așa cum a spus Wittgenstein și așa cum am subliniat mai sus În mod similar, putem înțelege cum doi oameni sau două grupuri de oameni se pot certa între ei, fără a se înțelege deloc unul pe celălalt - ideea este că experiența și gândirea lor sunt structurate în două imagini diferite Aș vrea să încerc să luminez structurile lumii care sunt închise transcendenței Ele apar în cadrul a ceea ce am numit "structură imanentă", dar, așa cum am spus mai sus, dau acestui concept un sens puțin diferit, îi dau un anume "vector": vorbim, în primul rând, nu despre un mișcare teoretică conștientă, dar despre anumite picturi profunde care vă permit să vedeți detaliile picturilor care stau la baza structurii în sine Pentru a înțelege cum funcționează, puteți folosi exemplul pe care l-am menționat mai devreme în legătură cu fundamentele epistemologiei moderne Cuvântul "epistemologie" se referă aici la ceva mai mult decât la un set de teorii actuale - vorbesc aici despre nivelul de structură în sensul pe care îl înțeleg prin acest termen, i e o imagine fundamentală care este doar parțial percepută în mod conștient, dar care determină modul în care oamenii gândesc, cum raționează, cum înțeleg lucrurile La cel mai explicit nivel, această structură este legată funcțional de imaginea agenților cunoscători ca indivizi care își construiesc înțelegerea lumii prin combinarea și corelarea, în teorii din ce în ce mai cuprinzătoare, a informațiilor pe care le primesc și care își găsesc expresie în reprezentări interne , fie că este vorba de imagini mentale (în versiunile anterioare) sau de judecăți considerate adevărate în versiunile mai moderne Această imagine este caracterizată de o serie de relații prioritare Cunoașterea propriului "eu" și a stărilor sale precede cunoașterea realității externe și a altora Cunoașterea realității ca fapt neutru precede atribuirea de către noi a diverselor "valori" și calități Și, desigur, cunoașterea lucrurilor din "această lume", ordinea naturală, precede orice apel teoretic la forțele și realitățile care sunt transcendente în raport cu aceasta Vezi "Ein Bild hielt uns gefangen", în Investigații filozofice, para structura imanenta Tabloul epistemologic, atunci când este combinat, așa cum este adesea cazul, cu o anumită înțelegere a științei moderne, funcționează adesea ca un EMS Relațiile prioritare ne vorbesc nu numai despre ceea ce se știe înainte de ce, ci și despre ceea ce poate fi dedus pe baza a ceea ce Acestea sunt relații fundamentale Cunosc lumea prin ideile mele Trebuie să accept lumea ca pe un fapt înainte de a putea pune valori Trebuie să accept transcendentul (dacă este chiar așa) derivând-l din natural Acesta poate funcționa ca un ZMS, deoarece este evident că pasul spre transcendent se referă la ultima și cea mai fragilă verigă din lanțul de inferențe; epistemic este cel mai dubios Și într-adevăr, având în vedere că această mișcare nu este universal aprobată, în comparație cu pașii anteriori din lanț (de exemplu, "opiniile altora"), este destul de evident că acest pas este foarte problematic Vorbesc despre tabloul epistemologic pentru a evidenția unele dintre trăsăturile funcționării VMS în epoca noastră - pe de o parte, ce opoziție se confruntă aceste structuri și, pe de altă parte, cum rămân stabile Cu toții știm despre opoziție, deoarece unii dintre cei mai mari filosofi ai secolului al XX-lea au fost agenții acesteia Și vorbind despre Heidegger și Merleau-Ponty ca exemple paradigmatice de respingere a epistemologiei, putem vedea că această viziune a fost răsturnată ( ) Percepția noastră asupra lumii nu este alcătuită pur și simplu din ideile noastre interne despre realitatea externă Avem idei care, poate, în termeni moderni, pot fi caracterizate ca judecăți care sunt considerate adevărate Dar ele înseamnă pentru noi ceea ce înseamnă, doar pentru că apar în procesul de explorare continuă a lumii de către noi ca subiecte corporale, sociale și culturale Această însuşire nu poate fi în niciun caz explicată în termeni de reprezentări, dar serveşte drept fundal pe care reprezentările noastre au sens ( ) După cum tocmai am subliniat, acest proces de învățare și înțelegerea asociată cu acesta nu este în primul rând o activitate a fiecăruia dintre noi ca individ; mai degrabă, fiecare dintre noi este implicat în procesul de dezvoltare ca în diverse "jocuri" sau acțiuni sociale; unele dintre ele, în stadiile ulterioare de dezvoltare, ne cer să ne exprimăm ca indivizi Dar, primordial, suntem parte a acțiunii sociale ( ) În această asimilare, lucrurile cu care venim în contact sunt, în primul rând, nu obiecte, ci ceea ce Heidegger numește "pragmata", lucruri care stau în centrul treburilor și relațiilor noastre și care, prin urmare, au semnificație, semnificație, sens pentru noi, nu ca ceva suplimentar, ci de la prima sa apariție în lumea noastră Ulterior, învățăm să facem un pas înapoi și să privim lucrurile în mod obiectiv, în afara contextului semnificațiilor asociate dezvoltării ( ) La regretatul Heidegger, aceste semnificații includ unele care au un statut superior și ne structurează întregul mod de viață, întregul nostru Vârsta seculară totalitatea semnificaţiilor existenţei noastre Formularea "das Geviert" prevede patru axe în acest context în care se desfășoară lumea noastră - pământ și cer, uman și divin Deși nu toți adepții unei astfel de deconstrucții a epistemologiei urmează acest al patrulea punct, este destul de clar că, în general, aceste argumente vizează anularea relațiilor prioritare ale epistemologiei Ceea ce sunt văzute ca concluzii sau completări ulterioare sunt interpretate ca parte a situației noastre inițiale Nu există nicio modalitate de a dezvălui ce se află în spatele ei și nu are rost să-l provoci "Scandalul filozofiei" nu constă în incapacitatea de a ajunge la certitudinea lumii exterioare, ci mai degrabă în faptul că aceasta este considerată o problemă, spune Heidegger în Being and Time (Sein und Zeit) Avem cunoștințe doar ca agenți care stăpânesc lumea, de care nu există niciun motiv să ne îndoim, din moment ce avem de-a face cu ea Nu există o prioritate a unei percepții neutre a lucrurilor față de valoarea lor Nu există o prioritate a sentimentului de sine al individului asupra societății; identitatea noastră cea mai primordială este un jucător nou care intră într-un joc vechi Chiar dacă nu adăugăm un al patrulea punct la aceasta și considerăm ceva de genul divin ca parte a contextului inevitabil al activității umane, conștiința că apare ca cea mai îndepărtată și mai fragilă concluzie sau adaos într-un lung lanț de concluzii este anulată prin această distrugere a epistemologiei Respingând acest al patrulea punct, noua viziune ar putea servi ca bază pentru construirea unui nou ZMS, dar nu se prezintă ca un ZMS la fel de direct și explicit ca imaginea epistemologică Cu acest exemplu, putem înțelege în termeni generali cum funcționează VMS-urile, sunt atacate și se apără În sine, tabloul epistemologic pare consistent Este percepută de noi ca o descoperire evidentă pe care o facem atunci când reflectăm asupra percepției și dobândirii noastre de cunoștințe Toți fondatorii marilor sisteme filosofice - Descartes, Locke, Hume - susțineau că vorbesc doar despre evident, care se dezvăluie ca urmare a unui studiu reflexiv al experienței însăși Din punctul de vedere al deconstrucției, aceasta este o autoînșelare teribilă De fapt, experiența a fost "storsă" într-o anumită formă de o teorie puternică care postula primatul individului, neutrul, intramentalul, ca loc al certitudinii Ce a determinat această teorie? Anumite "valori", forțe, perfecțiuni ale unui subiect independent detașat care își controlează propriile procese de gândire în mod reflex, "autoresponsabil", după cunoscuta expresie a lui Husserl Există aici o etică - independența, autocontrolul, autoresponsabilitatea, o etică a detașării care aduce controlul; o poziție care cere curaj, renunțare la mângâierile ușoare pe care le dă supunerea la putere, din deliciile lumii fermecate, de la capitulare la dictaturile simțurilor Toată această imagine, pătrunsă de "valori", care ar trebui să apară ca o consecință a structura imanenta cercetare atentă, obiectivă, fără prejudecăți, apare acum ca fiind prezentă de la început și dirijand întregul proces de "descoperire" Odată ce treceți în poziția de deconstrucție, EMS nu mai poate funcționa ca atare Părea să ne ofere un punct de vedere neutru, permițându-ne să ne concentrăm asupra problemei anumitor valori, de exemplu, "transcendent" Dar acum pare să fie condus de propriul set de valori "Neutralitatea" ei pare a fi o farsă Cu alte cuvinte, ZMS într-un sens "naturalizează" o anumită idee despre lucruri Ne spune într-un fel că aceasta este starea lucrurilor, iar dacă luați în considerare experiența fără noțiuni preconcepute, atunci aceasta este ceea ce vă apare înaintea voastră "Natural" este aici în contrast cu ceea ce ar putea fi descris ca "construit social" Și din punct de vedere al deconstrucției, va trebui să spuneți o cu totul altă poveste despre apariția acestei viziuni Nu este că într-o zi oamenii și-au dat jos ochile și au descoperit epistemologia; mai degrabă, lucrurile ar putea arăta așa în cadrul unei noi formări istorice a identității umane - un subiect detașat, obiectivizant Acest proces include reorganizarea, re-crearea identității umane, împreună cu schimbări majore în societate și practici sociale Nu este posibil să ieși pur și simplu dintr-o identitate anterioară și să intri în lumina pură a unei naturi neînnorate O caracteristică a WMS-ului nostru de astăzi este că sunt percepute de cei care le locuiesc într-un mod atât de naturalizator Rezultă, de asemenea, că cei care le locuiesc nu văd altă alternativă decât să se întoarcă la un mit sau iluzie anterioară Acesta este ceea ce le dă puterea lor Apărătorii acestei redute luptă până la ultimul și cel mai slab argument (ca să spunem așa), pentru că nu văd în capitulare decât o întoarcere la starea anterioară Naturalizarea apare într-un fel de narațiune despre propriile lor origini, pe care vreau să o numesc "povestea scăderii" Pentru a dezvolta această idee, trebuie să trec la un alt VMS, mai extins, sau un întreg grup de VMS Deseori oamenii vorbesc despre asta folosind o expresie precum "moartea lui Dumnezeu" Desigur, această expresie este folosită într-o mare varietate de sensuri, nu le pot urma pe toate și nici nu-l voi urmări pe cel care a folosit prima expresie (deși cred că versiunea mea nu este prea departe de el) dacă eu spune acea idee esențială, pe care o exprimă Vezi Dreyfus și Taylor, Retrieving Realism, pentru o discuție mai detaliată despre epistemologia modernă și deconstrucția ei Expresia "moartea lui Dumnezeu" este preluată din The Gay Science, alin Nietzsche spune în continuare: "Man sieht, was eigentlich iiber den christlichen Gott gesiegt hat: die christliche Moralităt selbst, der immer strenger genom-mene Begriff der Wahrhaftigkeit, die Beichtvăterfeinheit gesiegtzwn, die Beichtvăterfeinheit chelksemitzwn, un subternheitchez, saud christlichen, s-au, s-au um jeden Preis Die Natur ansehn, als ob sie ein Beweis fur die Gute und Obhut eines Gottes sei; die Geschichte interpretieren zu Ehren einer Vârsta seculară sintagma este că în lumea modernității au apărut condiții când nu mai este posibil să crezi în Dumnezeu sincer, rațional, fără a întâlni contradicții și fără a recurge la ficțiuni sau rezerve Aceste condiții ne lasă fără nimic în care să credem dincolo de uman - fericirea umană, posibilitățile umane sau eroismul uman Care sunt conditiile? De fapt, acestea sunt condiții de două ordine: în primul rând (și aceasta este cea mai importantă), aceasta este eliberarea pe care știința o aduce cu ea; în al doilea rând, este o formă de experiență morală contemporană Luați prima condiție (poate cel mai puternic ZMS în funcțiune astăzi) - ideea principală aici pare să fie că știința modernă își propune să stabilească materialismul Pentru acei oameni care se țin de această idee, al doilea ordin de condiții, situația morală modernă, este pur și simplu inutilă sau secundară Numai știința poate explica de ce credința nu mai este posibilă în sensul de mai sus Acest punct de vedere este susținut de oameni de toate nivelurile, de la cele mai sofisticate: "Existăm ca ființe materiale în lumea materială, toate fenomenele în care sunt consecințele relațiilor fizice dintre entitățile materiale" , până la cele mai directe și simple : "o fată pământească care trăiește în lumea materială" Madonne Religia sau spiritualitatea este atrasă de explicațiile false și mitice ale anumitor fenomene prin acțiunea "demonilor" În esență, este pur și simplu o chestiune de a intra în contact cu adevărul evident gdttlichen Vemunft, als bestăndiges Zeugnis einer sittlichen Weltordnung und sittlicher Schlussabsichten; die eignen Erlebnisse auslegen, wie wir fromme Menschen lange genug ausgelegt haben, wie als ob alles Fii-gung, alles Wink, alles dem Heil der Seele zuliebe ausgedacht und geschickt sei: Das ist numehr vorbei, das hat gil das Gewissen, das gilt das Gewissen feineren Gewissen als unanstăndig, unehrlich, als Liigerei, Feminismus, Schwachheit, Feigheit" (para ) [Evident, ceea ce, de fapt, l-a cucerit pe Dumnezeul creștin: morala creștină însăși, conceptul de veridicitate acceptat cu tot mai multă severitate, rafinamentul mărturisitorilor de conștiință creștină, tradus și sublimat într-o conștiință științifică, în curățenie intelectuală cu orice preț Consideră natura ca și cum ar fi o dovadă a binelui și a grijii lui Dumnezeu; să interpreteze istoria spre onoarea minții divine, ca o dovadă eternă a ordinii morale mondiale și a scopurilor morale ultime; a interpreta propriile experiențe, așa cum le-au interpretat oamenii evlavioși destul de mult timp, de parcă fiecare coincidență de împrejurări, fiecare aluzie, totul a fost inventat și trimis pentru mântuirea sufletului: de acum toate acestea s-au terminat, conștiința s-a răzvrătit împotriva acestui lucru i se pare indecent oricărei conștiințe mai rafinate, dezonorant, minciuni, feminism, slăbiciune, lașitate " Cit conform: "Merry science {la gaya scienza)", în: F Nietzsche, Opere în două volume, vol , M : Gândirea, p ] Mai mult, cititorilor le va deveni clar în ce fel interpretarea mea coincide cu cea a lui Nietzsche Richard Lewontin, New York Reuiew o/Boofo, ianuarie , p Din nou articolul lui Lewontin, în care autorul îl citează pe Carl Sagan Acest materialism, deși argumentele pentru el sunt în mod clar lipsite de detalii, este de fapt un sistem destul de complex Se pot distinge o serie de variante diferite de materialism, ferm stabilite în vasta lume a gândirii științifice Pe lângă materialism ca atare (acest concept este aproape de un truism), există materialismul mecanicist, materialismul economic, materialismul "bile de biliard" și așa mai departe Am vorbit despre asta mai detaliat în comentariul meu despre Ven- structura imanenta Acest lucru nu înseamnă că nu există probleme morale aici Dar ele apar în legătură cu raționamentul despre motivul pentru care oamenii fug de realitate, de ce vor să continue să creadă în iluzie Oamenii fac asta pentru că le aduce confort Lumea reală ne este complet indiferentă și chiar periculoasă într-o anumită măsură, capabilă să ne aducă nenorocire Cât suntem copii, trebuie să fim înconjurați de dragoste și grijă, altfel vom pieri Dar pe măsură ce creștem, trebuie să învățăm să luăm în considerare faptul că această atmosferă de îngrijire nu se poate extinde dincolo de granițele tărâmului uman și, în principiu, nu se extinde foarte departe nici măcar în aceste limite Cu toate acestea, această tranziție este dificilă Prin urmare, inventăm o lume care este aranjată și controlată de Providență, creată de un Dumnezeu care este binevoitor față de noi Sau, cel puțin, credem că existența lumii este justificată de cel mai înalt bine al omenirii O lume aranjată providențial nu este doar mângâietoare pentru noi, dar ne îndepărtează și povara judecății lucrurilor de pe umerii noștri Semnificațiile lucrurilor sunt deja date După cum a spus un cunoscut teoretician modern, Cred că ideea că suntem cu toții în sânul lui Avraam, sau în brațele unui Dumnezeu iubitor, poate fi explicată prin această considerație: viața este foarte crudă și dacă te poți convinge că în toate acestea poți găsi ceva sens încălzitor de suflet, vă va aduce un confort extrem Dar tot cred că este doar o poveste pe care ne-o spunem nouă înșine Astfel religia vine dintr-o lipsă de curaj copilărească Trebuie să fim adulți și să înfruntăm cu îndrăzneală adevărul Așadar, de la Iluminism, necredincioșii au atacat în mod tradițional religia, acuzând adepții ei de lașitate copilărească Ei au declarat, de asemenea, că religia necesită o autotortură teribilă inspirată de mândrie Dorințele umane trebuie înfrânate, mortificate Și atunci această mortificare a cărnii este adesea impusă altora, astfel încât religia devine cauza unor suferințe cumplite și a pedepselor grele la care sunt supuși ereticii și necredincioșii Acesta este ceea ce privește aspectul "moral" al ideii "moartei lui Dumnezeu", la care voi reveni în curând În ceea ce privește aspectul științific, aici principalul motiv de rezistență la adevăr este lașitatea Necredința este caracterizată de calități opuse Necredinciosul are curajul să se comporte ca un adult și să înfrunte adevărul El știe că oamenii sunt lăsați în voia lor Dar asta nu-l poate determina să renunțe Dimpotrivă, el vrea să confirme că o persoană este valoroasă și bună și caută să slujească pentru bine san Dekomba; vezi munca mea în Vincent Descombes, The Mmd's Prcrvisions (Princeton: Princeton University Press, ), "Descombes' Critique of Cognitivism", în InquiryYl ( ), pp - Stephen Jay Gould, op nr: Frederick Crews, "Saving us from Darwin, part II", în New York Review ofBooks, octombrie Aceste cuvinte nu surprind toate nuanțele poziției lui Gould, așa cum este expus, de exemplu, în Rocks of Ages: Science și Religie in the Fullness of Life (New York: Ballantine Books, ) Vârsta seculară umanitate fără iluzii false și mângâiere Și aceasta înseamnă că în convingerile sale morale se opune și mortificării cărnii Mai mult, nu are niciun motiv să considere pe cineva eretic, așa că filantropia lui se extinde asupra tuturor Neîncrederea merge mână în mână cu umanismul modern (exclusiv) Așa spune o poveste Ceea ce este important aici este că partea științifico-epistemică a acestei construcții este absolut independentă Este ceva în care mintea rațională îl va crede cumva, indiferent de orice credință morală Atribuirea unor caracteristici morale unei părți sau alteia apare atunci când încerci să explici de ce unii oameni acceptă aceste adevăruri, iar alții le resping Legătura dintre știința materialistă și afirmația umanistă apare deoarece trebuie să fii o persoană masculină matură pentru a percepe aceste fapte De ce curajul matur se manifestă, printre altele, într-o atitudine binevoitoare față de vecini, care apare aici în descrierea acestui umanism, poate fi explicat simplu prin faptul că, fiind lăsați în seama noastră, ne dorim cu adevărat să facem bine vecinilor , sau aceasta este calitatea noastră culturală condiționată, o prețuim și o putem păstra în noi înșine dacă ne acordăm la ea Din punctul de vedere al credinciosului, lucrurile stau cu totul altfel Începem cu o reacție epistemică: mișcarea științei moderne către un materialism complet pare departe de a fi convingătoare Când se încearcă detalierea acestei poziții, se dovedește că există multe lacune în ea Cele mai bune exemple de astăzi ar fi teoria evoluției, sociobiologia și așa mai departe Dar exemple de acest tip de argumentare găsim și în scrierile lui Richard Dawkins, de exemplu, sau Daniel Dennett Deci credinciosul răspunde cu o curtoazie El caută o explicație de ce materialistul este atât de dornic să creadă argumente foarte neconvingătoare Aici revine viziunea morală tocmai amintită, dar într-o altă calitate Nu este vorba despre incapacitatea de a te ridica la ceea ce nu-ti permite sa percepi fara teama faptele materialismului; mai degrabă, este vorba de ceea ce ești atras de atracția morală și de fapta aparentă Argumentele lui Dawkins pentru a susține teza conform căreia știința poate înlocui religia sunt cu greu credibile În mare măsură, ele își au sursa într-o distincție simplistă între "credință" și "știință" "Se poate susține că credința este unul dintre cele mai mari rele din lume, comparabil cu virusul variolei, dar mai greu de distrus Credința, fiind o credință nesusținută de fapte, este principalul defect al oricărei religii " În ceea ce privește știința, "nu se caracterizează prin principalul defect al religiei, adică credinţă" Dar a crede că în munca unui om de știință nu există presupuneri care să nu fie justificate de fapte este, desigur, o reflectare a credinței oarbe, una care nu poate simți nici măcar fiorul îndoielii din când în când Sunt puțini adepți sinceri ai religiei în lume care ar fi într-un calm atât de neclintit Comentariile lui Dawkins sunt preluate din Alister McGrath, The Twilight of Atheism (Londra și New York: Doubleday, ), p structura imanenta condiția morală umană, astfel încât să ierți cu ușurință argumentul materialist din știință pentru diferitele sale salturi de credință În general, totul pare plauzibil, așa că nu prea intrăm în detalii Dar cum poate fi? Desigur, totul în ansamblu este conceput să arate plauzibil tocmai pentru că știința a dovedit etc Desigur, așa le apare celor care o acceptă totalitatea concepțiilor epistemice și morale, este, ca să spunem așa, oficială istorie Dar se poate admite că povestea oficială nu este adevărată, că adevărata atracție și persuasivitatea acestui set de vederi constă în faptul că servește drept definiție a situației etice în care ne aflăm, mai ales ca ființe capabile să ne formăm credinte Aceasta înseamnă că un astfel de ideal al unei persoane care recunoaște cu curaj adevărurile amare, fiind gata să refuze toate conforturile și plăcerile ușoare și care devine astfel capabilă să perceapă lumea și să o controleze, este foarte aproape de noi, ne atrage atât de mult încât ne atrage sunteți tentați să-l încercați singuri Și/sau asta înseamnă că idealurile opuse de credință, evlavie, evlavie ne pot părea cu ușurință odrasle unei dorințe încă imature de consolare, de găsire a sensului vieții, ajutor supraomenesc Se pare că toate istoriile de conversie cunoscute, de la victorienii post-darwinieni până în zilele noastre, acordă greutate acestui set de vederi ca fiind condiționate epistemic: oamenii care aveau o credință fermă în tinerețea lor au ajuns într-o stare în care fără tragere de inimă, chiar suferind angoasa mentală, a renunțat la credință pentru că "Darwin a infirmat Biblia" Desigur, vrem să spunem că acești oameni, într-un anumit sens, au rămas moral adepți ai viziunii creștine asupra lumii, dar, în ciuda durerii interne, au fost nevoiți să se împace cu faptele Dar exact asta nu vreau să spun Nu se poate spune că aici viziunea morală s-a retras înaintea faptelor brute Mai degrabă, am putea spune că o viziune morală a lăsat locul alteia Celălalt model a ceea ce era suprem a câștigat Și multe au vorbit în favoarea acestui model: imagini de putere, activitate nelimitată, autocontrol spiritual ("eu" izolat") Pe de altă parte, credința copilărească a unei astfel de persoane poate să fi rămas copilărească în multe privințe; era foarte ușor să admitem că în esență și în conținutul ei era așa Dar această slăbire a unui ideal moral în fața altuia este doar un aspect al istoriei Ceea ce este important aici este o judecată cuprinzătoare cu privire la esența situației etice umane: o nouă viziune morală - "etica credinței", în celebra expresie a lui Clifford, conform căreia ar trebui să se încreadă doar în ceea ce a fost clar justificat prin dovezi - s-a dovedit a fi nu numai atractiv în sine, ci a purtat cu noi și noțiunea problemei noastre etice, și anume că suntem puternic tentați să Vârsta seculară (cu atât mai puternici cu cât suntem mai puțin maturi) să ne abatem de la acest principiu strict și să acceptăm mângâierea neadevărurilor Convertit la noua etică a învățat să fie suspicios față de unele dintre instinctele sale cele mai profunde, în special cele care îl atrag către credința religioasă Adevărata convertire aici s-a bazat pe plauzibilitatea unei astfel de înțelegeri a situației noastre etice în contrast cu creștinul, cu ideea lui caracteristică despre ceea ce ne duce la păcat și apostazie Schimbarea decisivă aici se referă la statutul atribuit înclinării spre a crede; este subiectul unei schimbări radicale de interpretare Nu mai este percepută ca dorința noastră de adevăr, ci mai degrabă a devenit cea mai periculoasă ispită de a păcătui împotriva principiilor stricte ale formării credinței Toată această interpretare a situației noastre etice devine mai plauzibilă Atracția noului ideal moral este doar o parte a acestuia, deși este una importantă De asemenea, a fost decisiv faptul că propria noastră motivație a început să fie interpretată într-un mod nou - dorința de a crede este acum interpretată ca o ispită copilărească Deoarece fiecare credință în curs de dezvoltare este evident copilărească în sensul creștinismului și (în cazul creștinismului) crește doar pentru că purtătorii ei sunt asemănați cu copiii în sensul evanghelic, nu este greu să ajungem la o astfel de interpretare (eronată) Desigur, o astfel de schimbare a fost dureroasă, pentru că o persoană putea fi profund atașată de această credință a copilăriei, nu doar ca o pagină a trecutului său, ci și pentru ceea ce a promis Mai mult, această atracție inevitabilă poate fi o parte integrantă a noii viziuni, acum figurată ca o ispită Putem înțelege regretul, nostalgia care poate însoți trecerea către neîncredere, sentimentul că o facem fără tragere de inimă E N Wilson, în cartea sa Burial of God, susține că secolul al XIX-lea este plin de sentimente de regret și durere din cauza acestei probleme și citează poezia cu același nume a lui Hardy Regretul își găsește deseori expresie în doliu pentru pierderea unui copil mai degrabă, dar Uneori, adepții vederilor materialiste sunt destul de clari cu privire la credințele lor ontologice preformate, care le ghidează raționamentul Iată ce spune Richard Lewontin: "Dorința noastră de a accepta afirmațiile științifice care sfidează bunul simț este cheia înțelegerii adevăratei lupte dintre știință și supranatural Luăm partea științei în ciuda absurdității absolute a construcțiilor sale, în ciuda faptului că nu și-a îndeplinit multe dintre promisiunile generoase de sănătate și viață, în ciuda atitudinii tolerante a comunității științifice față de povești care sunt afirmații complet nesusținute - și toate asta pentru că suntem credincioși convingerilor noastre stabilite, suntem fideli materialismului " "Ideea nu este că metodele și instituțiile științei ne obligă într-un fel sau altul să explicăm lumea fenomenală în mod materialist, ci, dimpotrivă, că aderarea noastră a priori la cauzele materiale ne obligă să creăm un aparat de cercetare și un complex de concepte care dau naștere unor explicații materiale, parcă, nici contrar bunului simț, oricât de misterioase ar părea toate acestea celor neinițiați În plus, acest materialism este absolut, din moment ce nu putem lăsa divinul în pragul ușii noastre Richard Lewontin, în New York Review of Books, ianuarie ; cit nr: First Things, iunie/iulie AN Wilson, Funeraliile lui Dumnezeu, care vorbește despre pierderea credinței în această perioadă: "Aceasta este o poveste a privațiunii și a căutării îndrăznețe" (p ) structura imanenta lume frumoasă (Desigur, aceasta este o altă temă victoriană târzie importantă pe care Barry a întruchipat-o atât de viu în Peter Pan ) Arătând simpatie pentru vechea credință, în Oxen, Hardy exprimă acest regret și caracterul imatur copilăresc al lumii pierdute: Noaptea de Crăciun și o grămadă de copii Lângă vatră la o oră târzie "Toți sunt în genunchi", a spus cel mai mare dintre noi Și am prezentat: un hambar întunecat, Confort cald de bou, Și cum, foșnind cu paie, Se pun în genunchi Fantezie din copilărie! Magia lor Capacul instabil este risipit Dar dacă îmi spun în Ajunul Crăciunului: "Hai să vedem boii Acolo, prin grădină și râpă, Unde era grajdul și pajiștea, Mă voi ridica și voi ieși în frig și întuneric, Sperând în secret: "Dacă?" Mai mult decât atât, această durere în sine ar putea contribui la convertire S-a remarcat că mulți mari victoriani agnostici s-au născut în familii evanghelice Ei au transpus modelul preocupării sârguincioase, curajoase, umane într-un nou ton secular Dar însăși baza acestui model, îndrăzneala curajoasă care se ridică deasupra durerii pierderii, a vorbit acum în favoarea apostaziei Astfel, nu sunt pe deplin convins de teza principală a conceptului "moartea lui Dumnezeu" despre apariția secularității moderne, cu alte cuvinte, teza acesteia despre condițiile medice ale credinței Ceea ce face credința problematică, adesea dificilă și plină de îndoială, nu este doar "știința" Este destul de evident că există paralele între critica mea la adresa "istoriei oficiale" și deconstrucția epistemologiei În ambele cazuri, se susține că o etapă mascată ca o simplă descoperire este, de fapt, mult mai mult ca o nouă construcție; este o schimbare care include și o nouă conștiință a identității noastre și a locului nostru în lume, cu valorile sale inerente, și nu doar o fixare a realității observabile (Spune asta Poeziile complete ale lui Thomas Hardy, ed James Gibson (Londra: Macmillan, ), poezia nr , p Op de: Hardy Thomas, Opere alese în trei volume, Vol , Moscova: Ficțiune, Vezi Ștefan Collini, Public Moralists: Political Thought and Intellectual Life in Britain, - (Oxford: Clarendon Press, ) Vârsta seculară aceasta este o "construcție" nu înseamnă că problemele despre care vorbește nu pot fi considerate în lumina rațiunii, este o eroare "postmodernă", dar este mult mai dificil să le luăm în considerare, ca în cazul lui Kuhn paradigmelor, iar întrebările sunt de asemenea asociate cu această corespondență hermeneutică ) Acolo unde epistemologii clasici au considerat ca un adevăr evident al "reflecției" sau al observației interioare că omul este în primul rând conștient de ideile din mintea lui, adepții concepției morții lui Dumnezeu văd în lipsă de Dumnezeu calitatea universului pe care știința dezvăluie În cazul în care deconstructorii epistemologiei doresc să arate că acest așa-numit adevăr de la sine înțeles al reflecției apare într-adevăr ca atare doar într-o anumită interpretare a activității bazată pe valori, susțin că povestea morții lui Dumnezeu este aparentă doar într-o anumită înțelegere a activității în care cercetarea științifică îndepărtată este asociată cu o istorie de maturitate curajoasă, care se realizează prin renunțarea la confortul "copilesc" de a dobândi sens și beatitudine Pe măsură ce istoria epistemologică se instalează și începe să domine discursul filozofic, noua interpretare începe să pară din ce în ce mai evidentă și de netăgăduit; același lucru este valabil și pentru activitatea curajoasă, matură, de detașare despre care se vorbește aici Ceea ce a fost cândva una dintre construcțiile posibile se reduce la nivelul unei imagini în sensul wittgensteinian, adică devine parte a fundalului inconfundabil, ceva a cărui formă nu este percepută, dar care condiţionează, în mare măsură imperceptibil, modul în care gândim, raţionăm, simţim, înţelegem enunţuri şi argumente Din interiorul imaginii, pare pur și simplu evident că raționamentul se desfășoară ca o succesiune de pași validi de la știință la ateism Criticul care înțelege foarte bine cât de slab justificate unele dintre acești pași este și mai acut conștient de rolul important al activității de interpretare Această poveste a unei imagini care ne ține captivi poate părea convingătoare dacă este aplicată celor din cadrul unei culturi consacrate a ateismului; dar cum se poate ca oamenii care s-au îndreptat către aceste opinii par să se încadreze în această imagine și să accepte istoria oficială? Pentru această reprezentare a ateismului "moartea lui Dumnezeu", auto-înțelegerea lui ca fiind condusă de știință este extrem de importantă; a accepta că a susținut o singură noțiune de activitate matură dintr-un număr de altele ar însemna să admit că există ceva aici care trebuie justificat, dar nu a fost încă justificat Este esențial pentru toată această poziție ca aici tratarea activității să rămână la nivelul tabloului; exact la fel pentru toată tradiția Desigur, această schimbare a percepțiilor asupra situației noastre morale este legată de narațiunea puternică a "creșterii" noastre (adică, o susține și o susține) într-o lume a ordinii imanente Voi reveni la întrebarea sensului acestei narațiuni principale structura imanenta Este esențial pentru epistemologia mediațională să mențină primatul ideilor sau judecăților și ca tot ceea ce consideră legături intermediare să nu fie considerat o interpretare între multe care necesită justificare Atâta timp cât aceste importante construcții atotcuprinzătoare rămân imagini, valabilitatea lor nu poate fi pusă la îndoială; în plus, este imposibil să ne imaginăm o alternativă Asta înseamnă să fii prizonier Nu neg deloc că știința (și chiar mai mult "știința") a jucat un rol important în această poveste și în multe moduri diferite În primul rând, universul pe care îl descoperă această știință este foarte diferit de cosmosul ierarhic centrat cu care a crescut civilizația noastră; cu greu sugerează că oamenii ocupă vreun loc special în istoria sa, ale căror dimensiuni temporale și spațiale sunt pur și simplu uimitoare Acest lucru, precum și conceptul de lege naturală care ne ajută să înțelegem universul, îl face impermeabil la intervențiile providențiale, așa cum se vede în structura cosmosului anterior și înțelegerea asociată a istoriei biblice În acest sens, "Darwin" într-adevăr "a respins Biblia" În al doilea rând, dezvoltarea științei moderne a mers mână în mână cu înțelegerea modernă a situației epistemice umane, despre care am discutat mai sus în capitolul Aceasta a dat naștere unei etici speciale, etica rațiunii stricte, detașate, pe care am caracterizat-o mai sus Dar toate acestea nu confirmă încă povestea oficială - că atmosfera de neîncredere care predomină în multe cercuri din societatea modernă a domnit pentru că, în ultimele trei secole, știința a găsit argumente puternice în favoarea materialismului Această legătură reflectă mai degrabă ceea ce am vorbit în prima parte a acestui capitol Știința modernă, împreună cu multe alte aspecte ale vieții descrise - identitatea izolată cu disciplina sa, individualismul modern cu baza sa pe rațiunea practică și pe acțiunea în timpul secular - formează o structură imanentă Poate găsi o varietate de manifestări, unele sunt deschise la transcendență, altele duc la apropiere Cele două căi tocmai considerate care duc la închidere și care sunt considerate interpretări ale activității bazate pe valori se bazează pe noțiuni de bine care joacă inevitabil un rol semnificativ în structura imanentă: cum ar fi o minte detașată, curajul de a abandona iluziile reconfortante și bazarea pe propriul motiv spre deosebire de autoritate etc Puteți implementa aceste idealuri în combinație cu altele care le slăbesc sau le limitează, sau le puteți transforma în ceva exclusiv, fără alternativă Dacă urmați această a doua cale, puteți ajunge cu ușurință la conturile de activitate care alimentează sistemele lumii închise despre care am discutat mai sus Această înțelegere a activității dă un anumit impuls structurii imanente, care apoi pare să revină la noi, convingându-ne de validitatea reprezentării noastre închise Știința, individualismul modern, Vârsta seculară rațiunea practică, timpul secular, par a fi dovezi suplimentare ale adevărului imanenței De exemplu, știința naturii devine nu doar unul dintre drumurile către adevăr, ci paradigma tuturor drumurilor Timpul secular, înțeles ca omogen și gol, nu este doar aria dominantă de acțiune care are loc în momentul actual, ci timpul însuși Poziția noastră este susținută de o imagine de care în cele din urmă nu ne putem îndoi Mai mult, argumentul meu în favoarea "deconstruirii" ideii morții lui Dumnezeu este, în primul rând, că argumentarea lipsei de Dumnezeu din partea științei naturii nu este deloc convingătoare Respingând obiecțiile care ar putea fi ridicate de cei care au considerat aceste argumente mai convingătoare, am putea fi în dezacord cu teza mea, neacceptând interpretarea dată de adepții conceptului de moarte a lui Dumnezeu Chiar dacă aceste argumente sunt neconvingătoare, nu mai pot influența ele raționamentul adepților lor? Într-adevăr, de ce argumentele nevalide nu pot juca roluri la fel de importante (dacă nu mai importante) în istorie ca și argumentele bine întemeiate? Într-un fel, aceasta este o obiecție valabilă și, prin urmare, într-un anumit sens, povestea oficială este și adevărată Deoarece mulți oameni cred că sunt atei și materialiști, deoarece știința s-a dovedit că ambele sunt irefutabile, putem spune în mod rezonabil că acesta este argumentul lor Dar, vorbind de argumente insuportabile, trebuie să lămurim ceva Trebuie să înțelegem de ce un argument invalid încă funcționează Acest lucru, desigur, nu este întotdeauna cazul în cazuri specifice Oamenii pot pur și simplu să emită judecăți despre autoritate din mediul lor Așa cum noi, oamenii obișnuiți, credem într-un reportaj al ziarului de duminică despre cele mai recente descoperiri despre structura atomului, putem crede opiniile autorităților precum Sagan sau Dawkins că știința a dovedit că nu există Dumnezeu Dar întrebarea rămâne cum se construiește acest tip de autoritate De ce noi, oamenii obișnuiți, precum luminarii științei, credem atât de ușor în argumente insuportabile? De ce este greu pentru noi și pentru ei să vedem alternative? La această întrebare mai profundă i se răspunde ideea pe care mi-am propus-o despre atracția unei interpretări încărcate etic a activității Nu sugerez că explicarea acțiunii cuiva ca o credință eronată necesită întotdeauna un fel de justificare suplimentară Pot pleca din casă fără umbrelă pentru că radioul a spus că nu va ploua și am încredere în prognoza meteo Dar diferența dintre un astfel de caz și problema pe care o luăm în considerare aici este, în primul rând, că vremea (în afară de inconvenientul pe care îl voi experimenta astăzi când mă ud) nu are o importanță atât de mare pentru mine și, structura imanenta în al doilea rând, că nu am "acces" alternativ la vremea de astăzi, cu excepția prognozei Aceasta din urmă pur și simplu nu este adevărată în chestiunea credinței în Dumnezeu Desigur, ca nespecialist, trebuie să am încredere în descoperirile paleontologice Dar în întrebarea dacă existența lui Dumnezeu este infirmată de ceea ce a descoperit știința cu privire la lumea materială, nu depind atât de mult de opinia specialiștilor Pentru că pot duce și o viață religioasă, să fiu conștient de prezența lui Dumnezeu și influența lui asupra existenței mele, în lumina căreia pot evalua presupusele respingeri ale existenței lui Dumnezeu Vreau să fac o analogie cu imaginea Desdemonei Othello este o tragedie, și nu doar o poveste despre nenorocire, pentru că îl considerăm pe personajul principal vinovat de o atitudine credală față de cuvintele false ale lui Iago, care a calomniat-o pe Desdemona Othello ar fi putut apela la mărturia Desdemonei însăși și s-ar fi putut convinge de nevinovăția ei, dacă ar fi răspuns în inimă/minte la dragostea și devotamentul ei Viciul fatal al eroului tragic Othello este incapacitatea lui de a face acest lucru, pentru că el este sclavul unui cod de onoare de nezdruncinat, iar această sclavie este, fără îndoială, agravată de statutul său de extraterestru și de promovarea bruscă Nu pot fi pe deplin de acord cu afirmația că "știința a dovedit că nu există Dumnezeu" ca o explicație pentru răspândirea neîncrederii, deoarece în această chestiune suntem ca Othello, și nu persoana care ascultă prognoza meteo și decide dacă ia-i sau nu o umbrela Pur și simplu nu putem explica ceea ce facem pe baza informațiilor pe care le primim din surse externe fără să luăm în considerare modul în care am tratat informațiile primite din surse interne Toate acestea nu înseamnă că o descriere perfect validă a experienței individului nu poate include teza conform căreia el a simțit nevoia să renunțe la o credință pe care o prețuise anterior pentru că (cum credea el) faptele simple ale realității o contraziceau Pentru că, odată ce porniți pe această cale, odată ce acceptați neîncrederea, este posibil să adoptați și o ideologie care acordă prioritate surselor externe, care devalorizează sursele interne ca fiind insuportabile, mai degrabă ca surse probabile de amăgire copilărească - în acord cu sursele noastre moderne codul de onoare al unui subiect de cunoaștere matur, rațional Acum, după fapt, totul pare că nu ar exista o alternativă rațională - și același lucru, s-ar părea, a fost și cazul lui Othello Dar noi, care am văzut ce s-a întâmplat, avem nevoie de explicații suplimentare cu privire la motivul pentru care mărturia Desdemonei nu a fost ascultată Dar într-o situație modernă, vocea Desdemonei trebuie să sune foarte liniștită Aceasta este noua viziune asupra situației epistemice umane pe care am descris-o la sfârșitul capitolului Începem cu înțelegerea noastră despre ființele umane care sunt organizate în societăți de beneficiu reciproc și sunt capabile să înțeleagă și să controleze natura cu o minte detașată Pe vremea lui Newton, încă mai putea conduce Vârsta seculară ne la argumente care indică un creator binevoitor Dar două sute de ani mai târziu, ambele idei asociate cu această concluzie au fost puse în discuție: în primul rând, că existența unui design implică în mod necesar un creator și, în al doilea rând, că ceea ce este creat este o dovadă de bunăvoință Versiunea "modernizată" a unui astfel de argument poartă adesea pecetea materialismului, în care știința naturii devine o cale directă către adevăr în toate domeniile Cu această abordare, considerațiile legate de sensul experienței interioare pot fi prezentate în discuțiile despre Dumnezeu sau despre scopul vieții umane doar dacă au fost deja fundamentate științific Prin însăși natura lucrurilor, într-un astfel de sistem de argumentare există tendința de a da preferință considerentelor științelor naturale, care sunt departe de experiența interioară, și nu considerațiilor apropiate de o astfel de experiență Vocea Desdemonei se stinge într-o atmosferă de neîncredere sistematică Astfel, de îndată ce o persoană pășește în tărâmul neîncrederii, el, din mai multe motive, va fi forțat să se bazeze pe istoria oficială, determinată științific Și întrucât de foarte multe ori luăm astfel de decizii sub influența altor oameni, sub a căror autoritate acceptăm istoria oficială, nu este de mirare că mulți oameni au simțit că convertirea lor a fost condusă de argumente științifice, chiar și în cea mai dramatică formă poate Știința părea să arate că noi suntem doar o formă trecătoare de viață pe o stea pe moarte sau că universul pur și simplu descompune materia cu o entropie din ce în ce mai mare, așa că nu mai era loc pentru spirit sau Dumnezeu, miracole sau mântuire Ceva asemănător cu ceea ce a trăit Dostoievski la Muzeul din Basel în fața picturii lui Hans Holbein "Hristos mort în mormânt" (și-a dat seama de finalitatea absolută a morții, care l-a convins că trebuie să fie ceva mai mult) putea avea cu ușurință efectul opus - sa te demoralizeze si sa te faca sa renunti la credinta Dar rămâne întrebarea: dacă aceste argumente nu sunt cu adevărat de nerefuzat, atunci de ce par atât de convingătoare unde, în alte vremuri și locuri, existența lui Dumnezeu pare pur și simplu evidentă? Aceasta este întrebarea la care încerc să răspund, iar "moartea lui Dumnezeu" nu mă poate ajuta aici, mai degrabă mă împiedică să merg înainte oferind o soluție imaginară Astfel, susțin că puterea materialismului de astăzi nu provine din "fapte" științifice, ci mai degrabă trebuie să se datoreze influenței unui anumit set de credințe care leagă materialismul de o viziune morală, un set de credințe pe care l-am putea numi "umanismul ateu" sau umanismul exclusivist Ce dă putere acestui set de credințe? Am încercat să răspund la această întrebare de mai sus, vorbind despre anumite valori care sunt inerente unei structuri imanente (cum ar fi o minte detașată) și care Îi sunt recunoscător lui Martin Warner pentru că m-a corectat aici Această imagine este menționată în Idiotul (Partea , Capitolul ), iar prințul Mișkin spune despre ea (Partea , Capitolul ): "Da, din această imagine, altul poate încă să-și piardă credința!" structura imanenta care, duse la extrem, dau naștere poveștii "moartei lui Dumnezeu" definită de știință Totuși, trebuie să luăm în considerare și al doilea nivel al poveștii "moartea lui Dumnezeu", cel care începe cu situația noastră morală modernă Concluzia de aici este aceeași ca și în cazul argumentului științific - nu mai putem crede rațional în Dumnezeu; dar punctul de plecare este acum viziunea etică modernă Trebuie remarcat faptul că, în multe privințe, viața noastră politică și morală se învârte în jurul obiectivelor umane - binele omenirii, drepturile omului, prosperitatea omenirii, egalitatea între oameni Într-adevăr, interesul exclusiv al vieții noastre publice în societățile seculare, în sensul modern al cuvântului familiar nouă, este beneficiile civilizației umane Și în acest sens, cu siguranță, epoca noastră este unică în istoria omenirii Din acest motiv (poate că nu este nimic ciudat în asta) unii oameni nu văd un loc într-o astfel de lume pentru credința în Dumnezeu Credința de acest fel ar trebui să transforme o persoană într-un străin, un dușman al acestei lumi, conducând o luptă de moarte cu el Astfel, o persoană fie rămâne complet în această lume și trăiește conform principiilor ei, ceea ce înseamnă că nu poate crede în Dumnezeu, fie crede și într-un fel trăiește ca un străin în această epocă Pe măsură ce ne implicăm din ce în ce mai mult în aceasta, credința devine din ce în ce mai solidă, iar orizontul credinței se îndepărtează din ce în ce mai mult Această imagine a confruntării dintre credință și modernitate nu este o născocire a imaginației necredincioșilor Ea corespunde și este susținută de spiritul de ostilitate creștină față de lumea umanistă Este suficient să ne amintim de Pius al IX-lea, care a condamnat cu voce tare în Syllabus ( ) toate erorile lumii moderne, inclusiv drepturile omului, democrația, egalitatea, într-un cuvânt, aproape tot ceea ce întruchipează statul nostru liberal modern Pot fi citate și alte exemple recente de intoleranță ale creștinilor și adepților altor religii Dar faptul că fundamentaliștii și ateii turbați interpretează relația dintre credință și modernitate într-un mod similar nu înseamnă că o astfel de interpretare este singura posibilă Și este destul de clar că mulți credincioși au ajutat la construirea și acum susțin această lume umanistă modernă și sunt credincioși principiilor de îngrijire pentru bine și de a lupta pentru fericirea omenirii, pe care această lume le-a pus în prim-plan Din nou, adepții ideii "moartei lui Dumnezeu" fac o concluzie pripită care nu poate fi considerată deloc justificată Umanismul modern poate fi considerat dușmanul religiei, la fel cum știința poate fi considerată a fi ateism dovedit Dar, deoarece concluzia nu este valabilă în niciunul dintre cazuri, Friedrich Nietzsche, în The Gay Science, , un text binecunoscut despre un nebun care anunță moartea lui Dumnezeu, folosește și imaginea orizontului Vârsta seculară Se pune întrebarea de ce atât de mulți oameni cred așa Astfel, revenim la problema principală pe care am atins-o mai devreme Această versiune morală a conceptului "moartea lui Dumnezeu" pare convingătoare multor oameni, deoarece fac o presupunere despre nașterea modernității, ceea ce îi ajută să le ascundă cât de dificilă și spinoasă este calea către adevăr în acest caz Această presupunere pe care o numesc "vederea de la Dover Bank": trecerea la modernitate se face prin pierderea credințelor și a atașamentelor tradiționale Acest lucru poate fi interpretat ca rezultat al schimbărilor instituționale: de exemplu, mobilitatea și urbanizarea distrug convingerile și orientările unei societăți rurale statice Sau se poate argumenta că această pierdere este o consecință a activității sporite a minții științifice moderne Această schimbare poate fi apreciată pozitiv sau, dimpotrivă, poate fi recunoscută ca o catastrofă de către cei pentru care ghidurile tradiționale erau valoroase, iar mintea științifică era prea îngustă Dar toate aceste teorii sunt unite în descrierea procesului: ideile și atașamentele anterioare sunt distruse Folosind imaginea lui Nietzsche, putem spune că fostele orizonturi sunt spălate Potrivit lui Arnold, marea credinței se retrage Acest lucru este afirmat într-un fragment din "Dover Shore" al său: Vechea Mare a Credinței Ţărmurile pământului s-au spălat în val, Ca o centură strălucitoare în paiete Și acum aud Un vuiet întunecat și prelungit Reflux, mijlocul respirației Vânt de noapte, în orizontul întunecat Și adâncurile goale ale pământului Acest pasaj este impregnat de un spirit de tristețe și nostalgie Dar imaginea de bază a unei credințe rupte ar putea la fel de bine să figureze în istoria optimistă a progresului unei minți științifice triumfătoare Dintr-un punct de vedere, omenirea a abandonat multe mituri false și dăunătoare Pe de altă parte, a pierdut legătura cu realități spirituale importante Dar, în orice caz, schimbarea este văzută ca o pierdere a credinței Ceea ce se manifestă rezultă din această pierdere Istoria optimistă gloriifică dominația abordării empirico-științifice în cunoașterea individualismului, a libertății negative și a raționalității practice Dar toate acestea ies în prim-plan pentru că este ceva ce noi ființele umane "de obicei" apreciem atunci când nu mai suntem interferați sau orbiti de credințe false sau superstițioase și de modurile de viață care amorțim mintea care vin cu ele Odată ce mitul și concepția greșită sunt risipite, cele de mai sus devin cea mai bună opțiune Abordarea empirică este singura reală Dover Beach, - [Autorul traducerii este necunoscut Sursa Internet ] structura imanenta un mod de a dobândi cunoștințe, iar acest lucru devine evident de îndată ce ne eliberăm de robia metafizicii false O încredere tot mai mare în raționalitatea practică ne permite să obținem din ce în ce mai mult din ceea ce ne dorim, iar pe această cale am fost opriți doar de interdicții nerezonabile și restrictive Individualismul este o manifestare normală a respectului de sine uman, care nu lasă loc pentru noțiuni iluzorii despre Dumnezeu, Lanțul Ființei sau ordinea sacră a societății Cu alte cuvinte, noi, modernii, facem exact ceea ce facem pentru că am "văzut" că anumite afirmații sunt false sau, într-o lectură negativă, pentru că am trecut cu vederea anumite adevăruri eterne Dar acest lucru nu ține cont de faptul că modernitatea occidentală este poate condusă de propriile sale idei pozitive despre bine, i e o constelație de astfel de reprezentări printre altele posibile și nu singura colecție stabilă de reprezentări rămase după distrugerea fostelor mituri și tradiții De îndată ce vechea eroare este dezvăluită (sau vechiul adevăr este uitat), se exclude tot ceea ce în modernitatea occidentală ar putea fi interpretat ca o anumită direcție morală, pe lângă ceea ce dictează însăși forma generală a vieții umane De exemplu, oamenii acționează ca indivizi pentru că asta fac "în mod natural" atunci când nu mai sunt reținuți de vechile religii, metafizice și obiceiuri, deși acest lucru poate fi interpretat ca o eliberare glorioasă sau o scufundare pe jumătate oarbă în mocirlă de egoism, în funcție de din ce unghi să-l privești Dar aceasta nu poate fi privită ca o formă originală de auto-înțelegere morală, determinată nu doar de negația a ceea ce a precedat-o Există aici o analogie clară între povestea morală a morții lui Dumnezeu și tovarășul ei inspirat de știință, precum și epistemologia Fiecare face un pas important, despre care se vorbește ca fiind o "descoperire", pe care l-am "văzut" când au fost îndeplinite anumite condiții În toate cazurile, acest pas arată ca o deschidere doar în cadrul noii noastre înțelegeri de sine, a înțelegerii situației noastre și a identității noastre Elementul de "descoperire" pare a fi de netăgăduit, deoarece structura de bază este împinsă din vedere și uitată În lumina celor spuse mai sus, toate aceste interpretări "naturalizează" trăsăturile unei identități moderne, liberale Ei nu o pot considera ca o înțelegere construită istoric a activității umane - una dintre cele posibile Conform acestei noțiuni "străctive" a modernității ca rezultat al spălării orizonturilor anterioare, umanismul modern ar putea apărea doar din dispariția formelor anterioare Nu poate fi înțeles decât ca izvorând din "moartea lui Dumnezeu" Rezultă că nu te poți dedica pe deplin umanismului modern Vârsta seculară problematice, dacă nu și-au respins condamnările anterioare Nu poți ține pasul cu modernitatea în timp ce crezi în Dumnezeu Altfel, dacă tot crezi, atunci nu ești de acord cu el în toate, ești, cel puțin parțial și poate în secret, un adversar al lui Desigur, așa cum am spus în detaliu într-o altă lucrare , aceasta nu este o interpretare complet adecvată a modernității Nu a ținut cont de faptul că modernitatea occidentală putea fi susținută de propria sa viziune spirituală originară, adică nu cel care ia naştere simplu şi inevitabil ca urmare a trecerii amintite Și această posibilitate corespunde de fapt realității Logica istoriei scăderii este cam așa: după ce am încetat să-i pese de a-i sluji lui Dumnezeu sau de a lăsa raționamentul despre orice altă realitate transcendentă, ne rămâne cu binele uman, iar toate gândurile și aspirațiile societăților moderne sunt îndreptate către acesta Dar asta nu reflectă deloc ceea ce eu numesc umanism modern Faptul ca am ramas doar cu probleme umane nu imi spune ca ar trebui sa tind spre prosperitatea umana universala; nici nu-mi spune că libertatea, autorealizarea sau egalitatea este ceva important Limitându-mă doar la preocuparea pentru bunăstarea umană, aș putea să găsesc expresie pentru aspirațiile mele în preocuparea exclusivă pentru bunăstarea mea materială sau pentru bunăstarea rudelor și prietenilor mei Cerințele foarte stricte ale justiției și bunătății universale care caracterizează umanismul modern, de fapt, nu pot fi explicate doar prin abandonarea obiectivelor și atașamentelor anterioare Istoria scăderii, deși neadevărată, este adânc înrădăcinată în conștiința umanistă modernă În nici un caz nu trebuie presupus că ideile sale se reflectă doar în teorii simplificate Chiar și un gânditor atât de perspicace și sofisticat precum Paul Benichou s-a arătat a fi susținător al unei versiuni a acestei povești în lucrarea sa Morales du grand siecle: "L'humanite s'estime des qu'elle se voit capable de reculer sa misere; elle tend â oublier, en meme temps que sa detresse, l'humiante morale par laquelle, faisant de nécessité vertu, elle condamnait la vie " ("Omenirea se respectă din vremea când a învățat să-și depășească propria sărăcie Împreună cu nenorocirile sale materiale, tinde să uite morala jignitoare prin care, făcând virtutea din necesitate, a condamnat viața") Cu alte cuvinte, umanismul modern apare pentru că oamenii devin capabili să abandoneze etica ascetică veche, orientată spre altă lume În plus, această poveste se bazează pe o anumită înțelegere a motivației umane în general și a surselor credinței religioase în special Acest Sursele Seif (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ) Morales du grand siecle (Paris: Gallimard, ), p Tradus (cu unele modificări) de Paul Benichou, Man and Ethics: Studies in French Classicism, trad Elizabeth Hughcs (Garden City, NY: Doubleday, ), p Structura imanenta acesta din urmă este privit ca o consecință a stării mizerabile a omenirii, iar lepădarea de sine care o însoțește este o încercare de a "face virtutea din necesitate" Credința este o consecință a lipsurilor, umilinței și lipsei de speranță Aceasta este cealaltă parte a dorinței umane de prosperitate; suntem mânați de disperarea noastră, care decurge din incapacitatea de a satisface această dorință Astfel, prosperitatea umană este văzută ca obiectivul nostru etern, deși este ascunsă în vremuri de suferință și umilință, iar conținutul ei nu mai este în principiu îndoit atunci când o persoană începe să-l afirme Această dependență excesivă pe istoria scăderii este legată de critica făcută în primul capitol conform căreia o astfel de interpretare acordă prea mult spațiu schimbărilor în credințe în comparație cu schimbările experienței interioare și sensibilității Putem înțelege cum sunt legate aceste două erori (dacă sunt) Istoria scăderii acordă prea puțin spațiu schimbărilor culturale aduse de modernitatea occidentală, întrebării modului în care a dezvoltat noi interpretări ale individului, locul său în societate, în spațiu și timp Această poveste nu reflectă cât de inventiva a devenit omenirea, ea tinde să vadă modernitatea ca pe o eliberare a miezului neschimbător al credințelor și dorințelor de straturile de iluzie metafizică/religioasă care le-a distorsionat și înfrânat Cu toate acestea, aceste noi moduri de a percepe lumea și starea umanității - de exemplu, că suntem subiecți autonomi, ființe care se pot delecta cu libertatea de alegere, cetățeni printre alții într-un popor suveran, capabili în principiu să gestioneze istoria - toate acestea și mult mai mult devine clar doar în cazul în care considerăm acest lucru în contextul unor schimbări culturale majore, noi interpretări ale personalității, activității, timpului, societății, generate de modernitatea occidentală Ignorarea tuturor acestor schimbări sau minimalizarea semnificației lor în istoria scăderii face dificilă perceperea schimbărilor în experiența umană interioară Tot ce rămâne este dovada că credințele s-au schimbat Aceasta este una dintre interpretările apariției secularității moderne, iar în această carte am încercat să ofer o alta, cred, mai convingătoare Considerăm ceea ce sunt adesea denumite "narațiuni principale", imagini structurale ample ale modului în care se desfășoară istoria În timpul nostru, ele sunt supuse unor critici semnificative și sunt gândite (în mod ideal) ca ceva din trecut Dar voi încerca să arăt că, departe de a fi învechite, aceste narațiuni principale sunt importante pentru gândirea noastră Cu toții le folosim, inclusiv cei care pretind că le-au respins Trebuie să fim sinceri în acțiunile noastre și să fim dispuși să discutăm pe ce ne bazăm A susține că am respins aceste narațiuni nu face decât să încurce chestiunea J -F Lyotard, La Condition post-modeme: rapport sur le savoir (Paris: De Minuit, ) Vârsta seculară Am încercat să contur o astfel de narațiune, apariția secularității moderne, care este larg și profund înrădăcinată în cultura umanistă modernă într-o formă generală În general, ea acoperă patru aspecte legate între ele: (a) teza "morții lui Dumnezeu", și anume că nu mai este posibil să crezi sincer, clar, sincer în Dumnezeu; (b) o poveste de "scădere" despre ascensiunea umanismului modern; (c) o concepție despre cauzele originare ale credinței religioase și locul lor în motivele primordiale ale omului, care fundamentează istoria scăderii Aceste idei sunt foarte diverse - de la teoriile dezvoltate în secolul al XIX-lea despre frica oamenilor primitivi de necunoscut sau dorința de a comanda elementelor până la construcții speculative, precum cea a lui Freud, în care religia este asociată cu nevroza Potrivit multor dintre aceste interpretări, religia devine pur și simplu inutilă atunci când tehnologia atinge un anumit nivel de dezvoltare: nu mai avem nevoie de Dumnezeu, pentru că știm să obținem ceea ce ne dorim Aceste teorii în ansamblu sunt caracterizate de o reductivitate nemoderată și nerezonabilă Corolarul lor este (d) că secularizarea modernă este interpretată în primul rând ca o retragere a religiei în fața științei, tehnologiei și raționalității În secolul al XIX-lea, gânditori precum Comte au prezis cu încredere înlocuirea religiei cu știință, așa cum mai afirma Renan: "il viendra un jour ou l'humanite ne croira plus, mais ou elle saura; un jour ou elle saura le monde metaphysique et moral, comme elle sait deja le monde physique" ("va veni ziua în care neamul uman nu va mai crede, ci va ști: ziua în care va cunoaște lumea metafizică și morală ca bine cum ştie deja lumea fizică") Astăzi, nimeni nu se poate lăuda cu o asemenea încredere, dar toată lumea crede că această iluzie are un viitor, dar conform viziunii la care reflectez aici, această speranță se va estompa Aceste patru aspecte împreună ne oferă o idee generală a modului în care secularitatea modernă este adesea privită în tabăra umanistă exclusivă În schimb, pictez un alt tablou Această idee este dezvoltată mai subtil în Steve Bruce, Religion in Modem Britain (Oxford: Oxford University Press, ), pp - Cit în Sylvette Denefle, Sociologie de la Secularisation (Paris/Montreal: L'Harmattan, ), pp - Dacă pot spune această poveste în mod corespunzător, vom vedea că există un adevăr extraordinar în conceptul de "moartea lui Dumnezeu" Umanismul a apărut ca ceva excepțional - așa se vede, ceea ce înseamnă că așa se dovedește a fi construită viața pe baza principiilor ei Și în această viziune asupra lumii, poate părea într-adevăr rezonabil să credem că știința ne ghidează către o înțelegere materialistă a spiritului "Moartea lui Dumnezeu" nu este doar o interpretare greșită a secularității moderne la nivel teoretic; acest concept reflectă, de asemenea, modul în care putem fi înclinați să interpretăm și, prin urmare, să percepem condițiile de a fi în lumea modernă Nu sunt explanans-ul pe care îl caut, dar este o parte esențială a explananum-ului În acest sens, nu consider deloc necesar să resping această idee structura imanenta Am analizat cele două părți ale conceptului de "moartea lui Dumnezeu" și modul în care acestea "naturalizează" diverse aspecte ale identității emergente a modernității occidentale Se pare că există o oarecare schimbare în centrul de greutate semantic al celor două interpretări Primul tratament inspirat de știință care justifică materialismul pare să se bazeze pe afirmații epistemologice Materialismul însuși este o teză ontologică: tot ceea ce este are o bază în "materie", orice înseamnă asta Dar argumentul aici este în cele din urmă de natură epistemologică, deoarece teza ontologică conține o referire la progresele științei Tocmai pentru că în exemplele paradigmatice de cunoaștere adevărată din lumea modernității (cum se crede în mod obișnuit) realitățile studiate sunt considerate ca fiind formate exclusiv din materie, trebuie să ajungem la concluzia că totul este materie Dar chiar dacă premisa științei moderne este adevărată, această concluzie nu urmează; și am susținut că cei care sunt de acord cu un astfel de argument sunt forțați să-i ignore deficiențele, deoarece convingerea lor (din nou, nu pe deplin justificată) se bazează pe o idee generală a situației etice umane, care este una dintre componente a viziunii materialiste asupra lumii În această perspectivă, materialismul este văzut ca viziunea asupra lumii a adulților curajoși care sunt gata să respingă iluziile reconfortante ale fostelor credințe metafizice și religioase pentru a percepe realitatea unui univers care ne este indiferent Dar o astfel de abordare este legată de istoria, istoria ascensiunii noastre până în punctul în care devenim capabili să identificăm aceste iluzii anterioare și apoi să le confruntăm Aceasta este povestea pe care Kant a imortalizat-o în celebra sa definiție a Iluminismului ca ieșire a omului dintr-o stare de minoritate în care se afla din vina lui, selbstbeschuldigte Unmundigkeit (minoritate autoresponsabilă) Sloganul acestei epoci era: "sapere aude"! Îndrăznește să știi Pentru a ajunge în această etapă a fost necesară creșterea cunoștințelor, dar aceasta a fost legată indisolubil de un nou tip de curaj care ne permite să ne asumăm responsabilitatea pentru atitudinea noastră față de realitate și locul nostru în ea Immanuel Kant, "Was ist Aufklärung?" în Kants Werke, Akademie Textausgabe (Berlin: Walter de Gruyter, ), Volumul VIII, S ; "Iluminarea este ieșirea omului din non-vârstele autoimpuse Nonage este incapacitatea de a folosi propria înțelegere fără îndrumarea altuia " În "Ce este iluminarea?", trad Peter Gay, în Gay, The Enlightenment: A Comprehensive Anthology (New York: Simon & Schuster, ), p [Iluminarea este ieșirea unei persoane din starea minorității sale, în care se află din vina sa Imaturitatea este incapacitatea de a-și folosi rațiunea fără îndrumarea altcuiva Cit de: "Răspunsul la întrebarea: ce este Iluminismul?" , în: Immanuel Kant, Opere în germană și rusă în patru volume, Vol : Tratate și articole, M : Kati, , p ] Vârsta seculară Aceasta înseamnă că această nouă credință se bazează în mare măsură pe narațiune, ideea cum am ajuns acolo unde suntem Și când ne întoarcem la al doilea aspect, moral al "moartei lui Dumnezeu", ne devine clar că a existat o schimbare semnificativă în narațiune Aici ia forma unui istoric al scăderii; dar vedem cum aceste două narațiuni - despre creșterea curajoasă și despre îndepărtarea iluziei - sunt strâns legate Acestea sunt două fețe ale aceleiași monede Am scăpat de iluzii, iar pentru asta aveam nevoie de curaj; Ceea ce rămâne sunt adevăratele judecăți ale științei, adevărul despre lucruri, inclusiv despre noi înșine, care a așteptat în tot acest timp să fie descoperite Majoritatea, scăderea sunt două laturi ale acestei povești moderne puternice Dar nu totul este epuizat de acest lucru și ar fi indicat să luăm în considerare mai detaliat alte aspecte Aș dori să ating aici două narațiuni cunoscute și persuasive din punct de vedere retoric, care în multe cercuri sunt luate drept truisme, i e au devenit "imagini" de fundal în aproximativ sensul pe care Wittgenstein l-a pus în acest cuvânt Prima este legată în principal de poziția noastră socială și politică Mai devreme am susținut că acum ne înțelegem pe noi înșine ca cei care trăim în societăți compuse din indivizi egali Ca parte a societății, am pierdut legătura cu diferitele sisteme, în special cu relațiile de rudenie din care facem parte, în special cu acele sisteme care includ relații ierarhice, în special cele care au jucat un rol crucial în societatea "feudală" premodernă Aceasta nu înseamnă că sistemele de relații și ierarhii nu există, înseamnă doar că imaginarul modern le vede detașate de apartenența socială la nivelul națiunii, sau al economiei, sau al sferei publice Aparținem direct acestor ansambluri mai mari, adică accesul nostru la ele nu este mediat de aceste sisteme de relații Aceste întregi sunt ținute împreună de "socialitatea străinilor" Toate acestea ne permit să vedem doar "scheletul" istoriei, și din exterior În realitate, povestea acestei tranziții, așa cum a fost trăită, este adesea o poveste de mare ridicare morală, inspirată de descoperire, eliberare din lumea mai îngustă a relațiilor apropiate, claustrofobe, construite pe principiile controlului excesiv și ale diferențelor ofensive; în același timp, această tranziție a fost percepută ca o intrare eliberatoare într-un spațiu nou, mai larg, în care mase de oameni se unesc dincolo de granițele diferențelor anterioare și se întâlnesc ca concetățeni, ca frați, într-o nouă întreprindere - cum ar fi o națiune sau un partid revoluționar, "partidul umanității" Desigur, nu trebuie să uităm că a mai fost o "petrecere" A se vedea Michael Warner, Publics and Counterpublics (New York/Cambridge, Mass : Zone Books [distribuit de MIT Press], ) structura imanenta "partidul" celor care au rezistat acestor schimbări și au considerat adesea aceste schimbări ca pe o prăbușire catastrofală a celei mai importante și originale legături sociale Exemplul paradigmatic aici este Revoluția Franceză, în urma căreia oamenii au fost eliberați de "drepturile lor de moșie", introduși în noul spațiu al națiunii și legați de o nouă trinitate - "libertate, egalitate, fraternitate" Există aici o ascensiune morală extrem de puternică, ceea ce a însemnat că această mișcare radicală s-a repetat iar și iar, în primul rând, evident, în alte "națiuni" care au făcut revoluții sau cel puțin s-au reconstruit pe o bază nouă și, în același timp, a fost în noile partide care au căutat să conducă aceste revoluții, fie că au reușit sau nu Adepții diferitelor mișcări - de la cele naționaliste, cum ar fi Tânăra Italia la începutul secolului al XIX-lea, la mișcările revoluționare anarhiste și bolșevice din secolul al XX-lea și grupările teroriste din timpul nostru - se considerau și se consideră a fi depășit cele dintâi, mai restrânse, adesea sistemice și, bineînțeles, structuri ierarhice, și a intrat într-un spațiu mai larg de părtășie și egalitate, care este prevestitorul unui nou spațiu al unei națiuni restructurate sau al unui nou Islam purificat Putem vedea acest lucru și într-un număr de "culturi ale tineretului" ai căror membri rezistă distribuției ierarhice a rolurilor în familie și susțin o nouă identitate a persoanei ca participant la o mișcare fraternă largă Ultima mișcare la scară largă care a zguduit societățile noastre din Occident în anii și , desigur, a fost de această natură: adepții ei au subminat autoritatea și au încercat să niveleze diferențele dintre profesor și student, student și muncitor, bărbați și femei , între muncă și joacă , mijloace și scopuri - și toate acestea s-au făcut pentru a putea intra într-o nouă ordine în care toți să fie oameni împreună Această întreprindere ne poate părea utopică, dar nu trebuie să uităm direcția schimbărilor pe care le-a cerut și că a servit drept una dintre verigile în lanțul unor astfel de schimbări de la diferențe la un nou spațiu de libertate și egalitate Și a fost precedat de multe mișcări similare, în special în rândul minorităților care s-au simțit marginalizate în societatea mai largă Yuri Slezkin, în cartea sa profundă despre evreii ruși în secolul al XX-lea, este foarte clar în acest sens Atunci tinerii evrei au prins speranța că va fi posibil să pătrundă într-un spațiu nou, un spațiu al deschiderii și egalității, un spațiu care să fie universal și în afara căruia va rămâne pentru totdeauna tot ceea ce ei considerau viața îngustă și înfundată a ghetouului Syed Qutb, Milestones, trad S Badrul Hasan (Karachi: Internațional Islamic Publishers, ) Yuri Slezkine, The Jewish Century (Princeton: Princeton University Press, ), cap , în special p - Vârsta seculară Dacă ne concentrăm pe această puternică atracție morală a unui spațiu nou, mai puțin "aglomerat", mai universal și fratern, vom găsi ceva care are o rezonanță largă în istoria omenirii Ceva asemănător s-a întâmplat iar și iar: adepții lui Buddha au părăsit dharma castei și au intrat în noul spațiu al sangha; Urmașii lui Hristos au urmat pilda bunului samaritean și Pavel a putut spune: "În Hristos nu este nici iudeu, nici neam; nu există nici sclav, nici liber; nu există bărbat sau femeie"; adepții lui Mahomed au văzut la un moment dat un nou spațiu al islamului, îmbrățișând toate triburile și popoarele; acelaşi lucru se poate spune despre apelurile stoicismului Influența pe care astfel de mișcări par să o aibă asupra noastră, ca membri ai rasei umane, ar putea să ne spună ceva important despre noi înșine, dacă am putea să o definim mai precis Nu voi încerca să fac acest lucru aici, dar mi se pare că această influență nu poate fi explicată doar printr-o mișcare negativă, o evadare din tărâmul diferenței și limitării Într-adevăr, evadarea din acest tărâm poate fi foarte incitantă, așa cum o demonstrează, de exemplu, carnavalele sau izbucnirile de violență Bataille a scris despre acest tip de influență Dar mi se pare că acesta este ceva diferit de sentimentul persistent de a realiza ceva mai înalt, care este asociat cu pașii pe care i-am descris mai sus, precum și cu imaginarul social modern Această influență ar trebui explicată în parte și chiar în mare parte prin atracția pozitivă a spațiului în care suntem eliberați, spațiul căutării iluminării, mântuirii sau supunerii față de Dumnezeu, sau cosmopolul lui Dumnezeu și al oamenilor, pentru a folosi cele patru exemplele de mai sus Care este această influență în locurile moderne de comunicare a străinilor? Trebuie asociat cu un sentiment sporit de putere și eficiență colectivă care apare aici Unindu-se ca popor, națiunea promite un nou tip de eficiență celor care intră în părtășie în acest fel Poporul încetează să mai fie supus, devine suveran Desigur, opoziția elitelor, a structurilor birocratice și apatia oamenilor înșiși împiedică adesea îndeplinirea acestei promisiune Și totuși promisiunea rămâne în vigoare după două secole, așa cum mărturisește poate amărăciunea dezamăgirii când nu este ținută Și, desigur, a fost parțial îndeplinit, așa cum este evident din comparația dintre societățile democratice și societățile conduse de clicuri iresponsabile ale deținătorilor de putere Totuși, acest lucru nu se termină aici De asemenea, trebuie avut în vedere faptul că această nouă eficiență este prezentată și ca bazată pe dreptate, egalitate, libertate și chiar solidaritate Această nouă combinație a acestor două bunuri, acțiunea și justiția, așa cum le-am putea caracteriza, explică influența morală a noilor spații De îndată ce această nouă formă este afirmată ca ceva mai înalt, normativ, încep să prindă rădăcini conceptele moderne de dreptate ca egalitate și nedreptate structura imanenta discriminare Conform istoriei scăderii, am avut dintotdeauna aceste intuiții, doar că au fost neglijate și relegate pe plan secund sub influența diverselor învățături metafizice și religioase iluzorii care susțineau ierarhia și puterea elitelor Dar nu asta s-a întâmplat În fostele societăți diferențiate și ierarhice, precum regatele europene premoderne, cu diferitele lor niveluri, sau Imperiul Otoman, cu meiurile sale ierarhice, exista un alt concept de justiție, care, desigur, nu a fost întotdeauna respectat A luat diferențele de la sine înțeles și a definit relațiile corecte dintre aceste niveluri, sau mei Țăranii europeni care s-au răzvrătit împotriva stăpânilor respingeau de obicei nu ierarhia ca atare, ci doar atitudinea excesiv de represivă și exploatatoare a claselor conducătoare: stăpânii erau acuzați de creșterea nejustificată a îndatoririlor, de introducerea muncii forțate acolo unde nu existau temeiuri istorice pentru aceasta Peste tot "economia morală" se baza pe un obicei consacrat, așa cum se credea în mod obișnuit, care în sine se baza pe ierarhie Înainte ca dreptatea în sensul modern să se poată naște (astfel încât, de exemplu, scrierile lui Rawls să pară atât de banale multor contemporani), întreg acest mod de a înțelege societatea a trebuit să cedeze locul modernului Trebuia creat un nou tip de spațiu, care să aibă o mare atracție generală a propriei sale eficiențe perfecte, precum și propriile forme de justiție, libertate și solidaritate Din nou, încercarea de a înțelege apariția modernității doar în termeni de scădere, fără a ține cont de creația nouă și fără precedent, duce la distorsiuni uriașe Oamenii premoderni ar putea fi la fel de calmi în privința faptului inegalității sistemice dintre nivelurile, popoarele și grupurile religioase care alcătuiau ordinea lucrurilor de atunci, precum liberalii extremi moderni pot fi calmi în privința capitalismului care dă naștere secțiunilor defavorizate și lumpenizate ale populația, care este văzută și ca parte a ordinii lucrurilor, unde leneșii și nedisciplinați își poartă pedeapsa meritată Puterea acestor noi spații este cea care explică modul în care schimbarea continuă, îmbrățișând tot mai multe comunități de oameni, dar și determinând aceiași oameni să critice din ce în ce mai mult ierarhia și diferența Când o persoană se mută într-un spațiu nou, aproape orice distincție tradițională poate fi declarată o stratificare nedreaptă - dacă, desigur, condițiile sunt coapte pentru aceasta Astfel, cu întârziere, poate exista o mișcare pentru egalitatea de gen, mult mai târziu decât mișcările fondatoare ale noului imaginar social, dar aproape imediat după ce femeile intră pe piața muncii, primesc educație etc În istoria modernă funcționează un nou vector și este posibil să contestăm rezultatele revoluțiilor anterioare pe motiv că nu și-au realizat principiile - așa cum au făcut-o de fapt tinerii Vârsta seculară în anii şaizeci Acest vector este determinat de succesiunea pașilor conform principiului "mai bine decât tine", "mai corect decât tine", etc Schimbarea asociată mișcărilor anterioare pe care le-am menționat (budhist, creștin, stoic, musulman, care sunt pașii clasici ai Revoluției Axiale), pe de o parte, și apariția imaginarului social modern, pe de altă parte, duc la apariția un alt tip de individualism Primele mișcări axiale au servit drept cartă pentru ceea ce Dumont numește "l'individu-hors-du-monde": bhikkhu, călugăr, sannyasin, sfântul sufismului transcende ordinea normală a ceea ce este încă o societate ierarhică Schimbarea modernă este carta lui Tindividu-dans-le-monde": "lumea" socială este acum văzută ca formată din indivizi care intră în comunicare în beneficiul reciproc Patru puncte cheie de referință ale noii ordini: libertate - mișcarea este concepută pentru a da eliberare; rezistență - este conceput pentru a da forță; beneficiul reciproc este ceea ce societatea există de fapt; rațiunea - dacă libertatea, puterea, beneficiile reciproce au fost câștigate și cum să le obțină - este menită să fie judecată în cursul unei discuții raționale Dobândirea tuturor acestor lucruri trebuie să fie ceva observabil Toate acestea, precum și fundamentele egalității și actualizării drepturilor, sunt concepte constitutive importante ale noii înțelegeri Desigur, acestea sunt valorile Iluminismului Acest lucru este suficient pentru a împinge mulți oameni către narațiunea modernității politice, în care Iluminismul este văzut ca apărând în opoziție, în opoziție și/sau în detrimentul "religiei" Dar această problemă necesită o analiză mai atentă Într-adevăr, această formă modernă apare într-o luptă împotriva conglomerației de structuri și reguli care existau înainte Vechiul regim funcţiona pe baza unor contravalori uşor identificabile: ( ) cele care făceau structurile şi regulile valoroase în sine, să zicem, pentru că se bazau pe ordinea cosmică sau pe diferenţe autentice între grupuri, rase, sexe; ( ) noțiunea că există ceva mai înalt, mai important decât beneficiul reciproc; ( ) unele componente ale binelui uman, de exemplu, senzualitatea, au fost de fapt condamnate, de unde și înclinația spre asceză Și toate acestea, așa cum am menționat mai sus, au fost susținute de biserici și lideri religioși Aici Biserica Catolică sub Pius al IX-lea este un exemplu destul de izbitor și multe alte exemple ar putea fi citate în acest sens Astfel, interpretarea secularistă nu este deloc ceva fictiv Dar și acesta este departe de sfârșitul poveștii noastre Apariția ideii moderne de ordine morală în rândul gânditorilor creștini (sau cel puțin orientați teistic) precum Locke, existența democrației creștine în zilele noastre, toate arată că opozițiile ( ) și ( ) din punct de vedere religios vedere nu sunt deloc o caracteristică necesară a realității ( ) există, desigur, ceva pe care orice credință religioasă ar trebui să-l păstreze de la un transcendent structura imanenta dimensiune, dar nu este deloc clar că acest lucru amenință ceea ce este bun în setul de valori iluministe menționate mai sus Dimpotrivă, poate chiar evidenția unele dintre limitările acestor valori iluministe, văzute ca fiind complet suficiente Astfel, nu este nevoie să dăm un vector antireligios istoriei apariției spațiilor sociale moderne Dar există o motivație care încurajează să mergi pe această cale; și, ca în cazul oricărui vector, urmărirea unei astfel de direcții și respingerea asociată a religiei poate duce la o "imagine" care pare evidentă și de netăgăduit Încercăm să urmărim acest aspect al narațiunii secularității moderne nu pentru că ne va ajuta să înțelegem că este ceva mai valabil decât istoria materialismului și științei sau istoria modernității ca scădere Mai degrabă, luarea în considerare a acestui aspect arată că de îndată ce începem să urmărim vectorul secularist, această poveste antireligioasă capătă toată puterea și forța morală care este asociată cu deschiderea acestor spații de sociabilitate a cetățenilor Am menționat mai sus ideea modernă a poporului ca purtător al puterii colective Dar puterea acestui nou spațiu are un alt aspect Un popor ca "națiune" este adesea văzut ca purtător al unei anumite limbi sau culturi Trăim în lume și o cântăm așa cum se obișnuiește în țara noastră și în limba ei Aceasta este ideea din spatele conceptului lui Herder despre națiune Astfel, dorința de a se alătura acestui nou spațiu poate avea și o altă semnificație: cineva dorește să fie aproape de sursa acestui mod special de viață și de incantare Poate fi "oamenii" - oameni obișnuiți, nesupus influenței nocive a elitelor (care poate să fi capitulat și să vorbească între ei în franceză sau engleză, disprețuind limba comună) Sau procesul de întruchipare a geniului limbajului în cultura înaltă a început deja; și de foarte multe ori acest proces este perceput ca un derivat al creativității unui autor major precum Dante, Shakespeare, Goethe, Pușkin, Mickiewicz, Petofi Astfel, noul spațiu este definit prin vorbirea (sau scrierea) acestui limbaj vorbit îmbogățit Slezkine vede acest fenomen într-un mod curios Dar mai este un aspect al acestei narațiuni seculare care merită menționat aici, pentru că are un sens extrem de larg și profund în legătură cu vectorul "închis" al imanenței Aici linia narativă principală este următoarea: la un moment dat oamenii și-au luat normele, criteriile pentru bine și cele mai înalte valori de la o autoritate externă - de la Dumnezeu, sau zei, sau natura Ființei, sau Ibid , pp și urm - Vârsta seculară spaţiu Dar mai târziu și-au dat seama că aceste autorități superioare sunt doar o născocire a imaginației lor și și-au dat seama că trebuie să-și stabilească normele și valorile pentru ei înșiși, bazându-se pe propria lor putere Este o radicalizare a poveștii majorității așa cum apare în argumentul inspirat de știință pentru materialism Ideea nu este doar că, scăpând de iluzie, oamenii află adevărata stare a lucrurilor din lume Și, de asemenea, în faptul că, în cele din urmă, ei dictează cele mai înalte valori după care trăiesc Desigur, cele două formulări pot fi foarte apropiate pentru cineva care crede că știința este cea care stabilește, într-un anumit sens, ceea ce este corect din punct de vedere moral Utilitariștii exprimă adesea judecăți de acest fel: se știe că este corect să acționezi în așa fel încât să ofere oamenilor cea mai mare fericire (vom folosi această formulare tradițională), și este vorba de diferitele științe speciale, precum și de studii empirice bazat pe bunul simț, care ar trebui să stabilească ce duce de fapt la asta În acest caz, afirmația tare că trebuie să ne stabilim propriile norme echivalează cu ideea că aceste norme nu mai tragem de la o autoritate externă, ci din propria noastră cercetare științifică Am putea spune că le tragem din minte, sau din propria noastră minte Dar este clar că noi înșine nu decidem ce este corect; este determinat de latura faptică a cauzei În mod similar, Kant ar susține că, deși dăm forță juridică legii morale, aceasta este stabilită de rațiune; dar acum nu numai latura faptică a problemei, ci și natura rațiunii, cere să ne bazăm pe principii generalizate Nu putem decide ce este corect, ci vrem doar să-l urmăm, acționând prin natură ca subiecți raționali, spre deosebire de ființe conduse de dorință Dar o parte din claritatea acestei linii narative se pierde aici Ceea ce este izbitor în acest sens este afirmația că noi înșine, bazându-ne pe propria noastră putere, stabilim normele după care trăim Acest gând ne poate provoca un șoc, un tremur interior, pentru că simțim că am disprețuit conceptul onorat de timp al unei puteri superioare, supraumane; în același timp, ne poate umple de simțul responsabilității și de curajul de care avem nevoie pentru a-și asuma acea responsabilitate De asemenea, s-ar putea să fim șocați să realizăm că ne aflăm, ca să spunem așa, în pragul abisului normativității, că acest univers orb, surd, tăcut nu ne oferă deloc îndrumare; o putem lua ca pe o provocare care bate inima, care ne inspiră, care poate chiar să ne deschidă ochii asupra frumuseții extraordinare a acestui univers extraterestru, în fața căruia ne revendicăm drepturile de fondatori ai sensului În repetarea acestei povești, pot fi urmărite diferite grade de radicalism Cel mai primitiv exemplu: un adept modern al lui Hume poate vorbi despre modul în care Hume a subminat noțiunea că rațional structura imanenta viziunea este fundamentul moralității Mai degrabă, se bazează pe simțirea umană obișnuită, o anumită tendință înnăscută de a aproba și dezaproba acțiunile, în funcție de faptul că acestea duc sau nu la fericirea și bunăstarea oamenilor Capacitatea noastră naturală de a empatiza ne asigură că acțiunile noastre nu vor fi dictate doar de considerațiile fericirii noastre, ci vor fi determinate mai degrabă de dorința pentru binele comun Desigur, aici este clar că nu putem decide ce este bine și ce este corect Acest lucru este determinat, pe de o parte, de tendința noastră înnăscută de a aproba ceea ce aduce fericirea și, pe de altă parte, de rațiunea noastră, care ne ajută să stabilim ce duce de fapt la binele uman Dar, în același timp, este clar că această poziție este complet incompatibilă cu etica tradițională Acest lucru nu numai că respinge teza conform căreia normele noastre sunt determinate de ceva mai înalt, fie că este vorba de voința lui Dumnezeu, fie de natura cosmosului, fie de Ideea Omului, sau orice altceva, dar risipește și aura puterii incontestabile asta depinde de asta sursa mai mare Impulsurile noastre morale sunt naturale, ca toate celelalte impulsuri ale noastre; fac parte din modul în care oamenii funcționează de facto, cum ar fi constituția noastră sexuală, sentimentul nostru de sine și nevoia de recunoaștere și orice altceva Dar, desigur, exigențele morale se afirmă că sunt ceva mai înalt, ceva dominant, ceva de care trebuie cu adevărat să ținem seama, chiar și atunci când alte dorințe cer insistent să le neglijăm Aceasta face parte din ceea ce numim moralitate Și, în general, filozoful moral al școlii humeene nu va dori să respingă această teză; se va strădui să-și trăiască viața în conformitate cu ea Totuși, atunci va ști că nu este universul și nu Dumnezeu, dar, în cele din urmă, el însuși acceptă să atribuie acest statut cerințelor morale În acest sens, putem spune că este necesară o soluție Și această decizie necesită un oarecare curaj, pentru că în istoria și cultura noastră, și poate chiar în natura noastră, legătura dintre sursa cea mai înaltă și cerința dominantă este atât de adânc înrădăcinată, dezmințirea tuturor surselor externe ne poate face ușor să intrăm în panică Trebuie să avem curajul să reafirmăm (anumite) reguli morale, care au fost considerate anterior drept porunci ale lui Dumnezeu sau ale naturii, pe baza propriei noastre autorități Acum putem generaliza această noțiune de auto-împuternicire în afara limitelor înguste ale filozofiei morale humeene și ajungem la poziția pe care Isaiah Berlin a formulat-o în mod adecvat la sfârșitul cărții sale Two Concepts of Freedom: În cele din urmă, oamenii fac alegerea dintre cele mai înalte valori în modul în care pot, deoarece categoriile și principiile fundamentale ale moralității le determină viața și șoarecele Vârsta seculară și constituie - cel puțin în perspectivă spațio-temporală lungă - o parte din ființa, gândirea și identitatea lor personală - tot ceea ce îi face oameni Aici Berlinul vorbește despre "idealul unei libere alegeri a scopurilor care nu pretind a fi eterne" El notează că acest ideal nu a fost recunoscut în trecut și s-ar putea să nu fie recunoscut în viitor, "dar (adaugă el) nu rezultă concluzii sceptice din asta, mi se pare" Principiile nu devin mai puțin sacre dacă existența lor eternă nu poate fi garantată De fapt, dorința de a-și consolida credința că într-un domeniu obiectiv valorile noastre sunt eterne și de nezdruncinat vorbește doar despre o dorință de copilărie cu certitudinea ei și de valorile absolute ale trecutului nostru primordial "A fi conștient de adevărul relativ al convingerilor cuiva", a spus un scriitor remarcabil al timpului nostru, "și totuși să le ții neclintit, este ceea ce deosebește un om civilizat de un sălbatic" Poate că a cere mai mult este o nevoie metafizică profundă și ireductibilă, dar a-i permite să ne ghideze acțiunile este un simptom al unei morale și politice la fel de profunde, dar mult mai periculoase imaturitatea cehă Aceasta reflectă linia narativă despre care am vorbit: de la copilărie la maturitate, de la barbarie la civilizație, urcăm până la punctul în care devenim capabili de auto-împuternicire Dar, deși trebuie luate decizii importante (teza lui Berlin despre un conflict iresolubil între valori este bine cunoscută), o mare parte din ceea ce acceptăm ca normativ este adânc înrădăcinat în trecutul și identitatea noastră Auto-împuternicirea poate avea o întorsătură mai radicală dacă credem că valorile pe care le susținem nu sunt atât de strâns legate de trecutul nostru și de ceea ce am devenit Autorii care sunt convinși că a apărut deja o situație revoluționară se pot considera mai ușor adepți ai unei noi poziții radicale, să zicem, un nou umanism, spre deosebire de o etică teistă, sau o viziune asupra lumii bazată pe ideea Marelui Lanț de a fi; sau umanism de un fel special, spre deosebire de alte forme, mai tradiționale O poziție asemănătoare cu aceasta din urmă o găsim, de exemplu, la Albert Camus, al cărui umanism a fost parțial definit ca opusul umanismului "progresist", de înclinație comunistă, revoluționară pe care l-a profesat Sartre Este clar în Camus că această auto-împuternicire se face în ciuda universului, care este tăcut și indiferent și care se opune oricăror încercări de a-i găsi un sens În acest sens este locul "absurdului" Dar dacă o persoană înțelege acest lucru pe deplin, acceptă Isaiah Berlin, Four Essays on Liberty (Oxford: Oxford University Press, ), pp - [Cit de: I Berlin, "Two Concepts of Freedom", în: Modern Liberalism, M , , p - ] structura imanenta Dacă nu contestă și nu își apără propria etică în ciuda acestei absurdități, atunci el va putea câștiga curaj și inspirație pentru a lupta împotriva puterii suferinței fără sens Dr Rieux în Ciuma este eroul care întruchipează această poziție A atribui vreun sens fals ciumei, cum ar fi că oamenii sunt pedepsiți pentru păcatele lor, nu înseamnă doar a recunoaște iluzia, ci și a depune armele în luptă Poziția lui Camus, pentru că este clar enunțată și are putere retorică, merită luată în considerare mai atent El a făcut un pas important prin caracterizarea clară a condițiilor existenței umane după prăbușirea iluziilor religioase și metafizice cu conceptul de "absurditate" Absurdul este "naît de cette confrontation entre Harrey humain et le silence deraisonnable du monde" ("absurditatea se naște din ciocnirea acestei cereri umane cu nerațiunea tăcută a lumii") Ne simțim chemați la fericire, la bucurie Aceasta nu este doar o dorință, ci și conștientizarea că aceasta este starea noastră normală, că pentru asta suntem proiectați Și în plus, trăim o dorință imperioasă de a înțelege lumea, de a găsi în ea un anumit sens unic Cu alte cuvinte, cunoaștem intuitiv sensul lucrurilor, iar această cunoaștere este imprimată în experiența noastră inevitabilă de viață Cu toate acestea, pretențiile de realizare de sine și de dobândire a sensului sunt respinse grosolan de un univers indiferent Ea nu ne datorează nimic, iar în acțiunile ei se poate urmări aprobarea aspirațiilor noastre, apoi distrugerea lor Conștiința emergentă a găsirii sensului se confruntă cu un mister care anulează toate astfel de aspirații Încercările de a găsi sens sunt în mod constant subminate Aceasta este o contradicție pe care Camus o definește drept "absurdă" Desigur, există o contradicție în această teză în sine Cei care se fereau de teza lui Camus, crezând că în aprecierea existenței umane el exagerează, s-au grăbit să sublinieze acest lucru Dacă adevărul este că, contrar prevederilor creștinismului și multor învățături metafizice, universul ne este indiferent și lipsit de sens, atunci nu are sens să vorbim despre absurd Există absurditate acolo unde există motive să ne așteptăm la sens, dar în schimb ne confruntăm cu prostii Cum te poți aștepta la sens într-un univers care este ipotetic lipsit de el? Teza lui Camus prezentată aici are un caracter fenomenologic O parte din experiența noastră de viață este suspansul, speranța de fericire și găsirea sensului Dacă considerăm universul "din senin", atunci va părea indiferent și ar fi incorect să spunem că este lipsit de sens Dar pentru că trăim în ea, nu putem eradica din conștiința noastră așteptarea, insistența de a găsi sens; universul așa cum ni se arată în viața noastră este "absurd" "Ce monde en lui-meme n'est pas Albert Camus, Le Mythe de Sisyphe (Paris: Gallimard, Folio essais, ), p Cp "Mitul lui Sisif", în: Albert Camus, Creativitate și libertate, M : Raduga, , p Vârsta seculară raisonnable Mais ce qui est absurde, c'est la confrontation de cet irationnel et de ce deșir eperdu de clarte dont l'appel resonne au plus profond de l'homme" ("În sine, această lume este nerezonabilă Ciocnirea acestei iraționalități cu setea disperată de claritate, a cărei chemare se aude în adâncul sufletului uman, este absurdă") Cererea de sens este o poziție pe care nu o luăm pe capriciu Fără el, nu există umanitatea noastră: Je reich tout nier de cette pârtie de moi qui vit de nostalgie incertaines, sauf ce deșir d'unite, cet appetit de resoudre, cette exigence de clarte et de cohesion Je reich tout refuter dans ce monde qui m'entoure, me heurte ou me transport, sauf ce chaos, ce hasard roi et cette divine equivalence qui naît de l'anarchie (Pot respinge fiecare parte din mine care trăiește într-o vagă nostalgie, cu excepția dorinței mele de unitate, a setei de soluție, a cererii mele de claritate și ordine Pot resping tot ceea ce mă doare sau încântă în lumea din jurul meu, cu excepția haosul său, șansa domnind în ea și acea atot-egalizare divină care este generată de anarhie) Cum să răspund la asta? Răspunsul tradițional a fost să nege absurditatea și să afirmăm că universul este plin de sens Sau, poate, ar fi mai bine să spunem că în primele etape ale dezvoltării sale, rasa umană a trăit în cadrul proiecțiilor de sens construite social asupra lumii, iar acest lucru a ascuns foarte mult problema pe care noi oamenii moderni trebuie să o rezolvăm Astăzi putem încerca să reînvie aceste proiecții sau să inventăm altele noi Păstrarea credinței în creștinism este o încercare de a se ține de vechea formă, dar marxismul revoluționar ortodox este și o nouă încercare de a face același lucru La sfârșitul istoriei, după Revoluție, totul va avea sens (dacă uităm fleacuri precum accidentele și moartea prematură) O altă strategie este să minimizăm fericirea pământească pe care o dorim și căreia ne simțim destinați Faptul că nu reușim să o atingem nu este deloc important, pentru că avem ceva mult mai important pentru care să luptăm - mântuirea, Revoluția Este destul de evident că ambele sunt strâns legate între ele, sunt două fețe ale aceleiași monede A pretinde că universul este plin de sens, în timp ce neagă afirmația noastră inițială despre el în căutarea fericirii, trebuie să însemne mutarea sensului căutat în altă parte Altceva este mai important decât împlinirea dorințelor noastre obișnuite Ibid , p e Ibid , p [Cit Citat din: Albert Camus, Mitul lui Sisif, Decret, Op , p ] Ibid , p e Ibid , p [Cit : Mitul lui Sisif, p ] structura imanenta Camus respinge ambele aspecte ale acestei strategii Nu trebuie să slăbim niciodată fericirea, "il faut aimer la nature, avoir une sagesse de la vie dans l'immediat et pas dans le lointain" ("trebuie să iubim natura, să avem înțelepciunea vieții în imediata ei, și nu în detașare de este "") Acesta este exact ceea ce Camus și-a numit "elenismul" Putem vedea ceva similar în faptul că au apărut și alți critici moderni, dezvoltând ideea de "păgânism" - încercăm să ne întoarcem la viziunea originală, înainte de impactul transformator al creștinismului, și să returnăm locul potrivit omului obișnuit prosperitatea ca obiectivul nostru cel mai înalt Luând această poziție absolut clară, noi, ca ființe perspicace, capabile de a percepe adevărul amar, suntem impregnați de un sentiment al propriei noastre demnități Camus vorbește despre "onoare": Noblesse oblige a l'honneur Mais l'homme oblige ă la noblesse Vigny a tres bien vu que l'honneur etait la seule morale possible pour l'homme sans Dieu Les raisons de l'homme nu tiennent pas debout C'est l'homme qui tient debout ă leur place (Nobilimea obligă la cinste; dar a fi om obligă la noblețe Vigny a înțeles foarte bine că onoarea este singura morală posibilă pentru o persoană fără Dumnezeu Căci argumentele umane nu pot sta de la sine; în locul lor stă omul) Dar asta nu este tot După ce am reabilitat fericirea obișnuită, ne aflăm conectați cu toată lumea; împreună cu alții luptăm pentru această fericire oriunde este pusă în pericol Aceasta este o bătălie pe care o vom pierde în cele din urmă, dar luptând vom câștiga multe victorii temporare Acesta este tot ce avem și nu trebuie să-l pierdem În acest răspuns, vedem negarea celei de-a treia trăsături pe care Camus o vede în proiecțiile religios-metafizice ale sensului; nu este vorba doar de a ascunde absurdul, nu doar de a subjuga semnificația fericirii, ci și de a nega realizarea oricărui sens în care credem, pentru cei care refuză să accepte crezul nostru A fi eliberat de aceste proiecții înseamnă a putea accepta adevărata universalitate "II faut bien faire ce que le christia-nisme n'a jamais fait: s'occuper des damnes" ("Trebuie să facem ceea ce creștinismul n-a făcut niciodată: să avem grijă de cei blestemati ") Camus își exprimă aici înțelegerea a ceea ce am numit mai sus de acest sentiment de străpungere într-un nou spațiu între oameni, care aduce cu sine o nouă solidaritate mai largă El numește acest spațiu "la revolte" "Eu sunt aceleași e Olivier Todd, Albert Camus (Paris: Gallimard, ), p Cp Olivier Todd, Albert Camus: O viață, trad Benjamin Ivry (New York: Alfred A Knopf, ), p Ibid , pp - e Cp Todd, Albert Camus: O viață, p Ibid , p Cp Todd, Albert Camus: O viață, p Vârsta seculară trouver dans le mouvement de la revolte le lieu commun ou Ies hommes se rejoignent" ("Cred că găsim ceva în mișcarea de protest care le va permite oamenilor să găsească o poziție comună și să se unească ") Rebeliune împotriva a ce? Împotriva absurdului în sine În loc să ne resemnăm pur și simplu să ni se refuze căutarea fericirii; mai mult decât atât, în loc să luăm decizii false care ascund absurditatea și promit un înlocuitor iluzoriu pentru grupul privilegiat, devenind rebeli, luptăm lupta pe care o putem pentru fericirea incompletă, temporară, pe care o putem obține, oriunde ar trebui să o găsim, și oricine ar fi ajunge să se bucure de fructele ei "Sachant qu'il n'est pas de causes victorieuses, j'ai du gout pour Ies causes perdues: elles demandent une âme entiere, egale â sa defaite comme â ses victoires passageres" ("Știind că nu există bătălii câștigate, am dobândit gustul pentru luptele pierdute: ele cer de la noi tot sufletul, capabil să se ridice atât la nivelul înfrângerilor, cât și al victoriilor trecătoare ") Această conștientizare pasională că fericirea și bunăstarea temporară incompletă nu ar trebui niciodată sacrificate în numele unei mari soluții complete l-a împiedicat pe Camus să-l urmeze pe Sartre în sprijinul său pentru comunism și a provocat o ruptură dureroasă între cei doi foști prieteni și aliați Astfel, rebeliunea, care, așa cum a spus Camus odată, "n'est que l'assurance d'un destin ecrasant, moins la resignation qui devrait l'accompagner" ("este convingerea jugului apăsător al sorţii, minus smerenia care ar trebui au fost să însoțească această convingere"), este singura funcție demnă de o persoană Când este acceptată, " lui restitue sa grandeur Pour un homme sans oeilleres, il n'est pas de plus beau spectacle que celui de l'intelligence aux prises avec une realite qui le depasse Le spectacle de l'orgeuil humain est indepassable Appau-vrir cette realite dont l'inhumanite fait la grandeur de l'homme, c'est du meme coup l'appauvrir lui-meme" ("Când [răzvrătirea] se răspândește pe toată viața cuiva, ea revine la măreția ei Pentru o persoană fără ochiuri, nu există vedere mai frumoasă decât mintea într-o luptă cu realitatea care o depășește Spectacolul mândriei umane este incomparabil Este zadarnic să încerci să-l slăbești" Ibid , p Camus, Le Mythe de Sisyphe, p Puțin mai jos în aceeași carte, Camus spune: "Comment ne pas comprendre que dans cet univers vulnerable, tout ce qui est humain et n'est que cela prend un sens plus brulant? Visages tendus, fraternite menacee, amitie si forte et si pudique des hommes entre eux, ce sont Ies vraies richesses puisqu'elles sont perissaables" (p ) ["Este posibil să nu înțelegem că în această lume vulnerabilă, tot ceea ce este uman și numai uman capătă un sens și mai arzător? Fețe încordate înghețate, fraternitate sub amenințare, o prietenie masculină atât de puternică și atât de castă - iată-le, bogăție adevărată supusă distrugerii, op decret, op , p ] mier Mitul lui Sisif, trad O'Brien, p [Cit Citat din: Camus, Mitul lui Sisif, p ] A se vedea Ronald Aronson, Camus & Sartre (Chicago: University of Chicago Press, ) Camus, Le Mythe de Sisyphe, pp - Cp Mitul lui Sisif, trad O'Brien, p [Cit Citat din: Albert Camus, Mitul lui Sisif, p - ] structura imanenta În această poziție există un ideal inspirator de curaj, asemănător stoicismului, ideal care își găsește multe manifestări în timpul nostru Omul luptă pentru bine fără garanții de succes, de altfel, chiar și cu certitudinea că în cele din urmă va eșua, nu numai în sensul că universul, indiferent față de el, va pune capăt în cele din urmă tuturor ostenelilor omenirii , dar și în sensul că omul nu va accepta speranța transcendentă în afara istoriei că lucrările de bunăvoință pot fi duse în eternitate Acesta este însuși punctul culminant al moralității umane, deoarece este punctul culminant al auto-dreptului fără temei, în care o persoană se trădează complet la ceea ce este adevărat, chiar și în fața unei înfrângeri de netăgăduit O poziție similară a luat-o Derrida Camus, Derrida și alții au mers până acolo încât au sancționat o etică adânc înrădăcinată în civilizația noastră, un umanism care este de acord cu o anumită versiune a ordinii morale moderne, conform căreia acțiunile și structurile noastre ar trebui să contribuie la binele comun Dar Nietzsche a propus un fel de auto-împuternicire care respingea în mod conștient binele comun, egalitarismul, democrația printre numeroasele obstacole în calea autodepășirii Aici avem încă un punct de exacerbare a radicalismului, care duce la o ruptură completă cu principiile fundamentale ale civilizației noastre Nu este vorba doar de reîncadrarea acestor principii, oricât de extinse (ca în cazul lui Marx), ci de o respingere hotărâtă a acestora Din această conștiință a auto-împuternicirii radicale, poate să apară un sentiment exaltant de libertate, putere și frumusețe, așa cum arată clar acest pasaj final din Voința de putere: Deci știi acum că există "pace" pentru mine? Ți-o arăt în oglinda mea? Iată această lume: un uriaș al puterii, fără început și fără sfârșit, o putere solidă, turnată, care nu devine mai mult sau mai puțin, care nu se cheltuiește, nu se cheltuiește, ci doar se întoarce, rămânând neschimbată în ansamblu, un economie fără cheltuieli și cheltuieli, dar și fără creștere, fără venituri, închisă în "nimic" ca limită proprie - nimic care se răspândește, nimic irosit, nimic care poate fi întins la infinit - ci ca o forță definită investită într-un spațiu determinat și nu, mai mult, într-un spațiu care este undeva ar fi "gol" - mai degrabă ca o forță peste tot, ca un joc de forțe și valuri de forță, simultan unul și mai multe, care se ridică aici și simultan coborând acolo, o mare de forțe curgând în sine și curgând în sine, într-o eternă metamorfoză, într-o eternă revenire, cu izbucniri incredibile de întoarceri pe termen lung, în fluxul și refluxul etern al transformărilor lor, urcând de la cel mai simplu la cel mai divers, din cea mai liniștită pace, frig și rigiditate - la magmă, furie, uitare și respingere a însăși pe tine însuți, și apoi din nou revenind din această plinătate la simplu, de la jocul contradicțiilor la bucuria armoniei, afirmându-se în această egalitate a căilor și a anilor ei, binecuvântându-se ca ceva ce trebuie să se întoarcă mereu, ca o devenire care nu cunoaște schimbare satietate, obosit si reticent; - aceasta este lumea mea dionisiacă de auto-creare eternă, de autodistrugere eternă, această lume misterioasă a dublei pofte, aceasta este "dincolo de bine și de rău", fără scop, dacă scopul nu stă în fericirea cercului, fără va, dacă bucla de întoarcere nu are nicio voință bună față de sine, vrei să știi numele acestei lumi? Soluția la toate ghicitorile tale? Lumină și pentru tine, o, tu, cel mai ascuns, cel mai puternic, cel mai Vârsta seculară neînfricat și aproape miezul nopții? Această lume este voința de putere și nimic altceva Și voi înșivă sunteți aceeași voință de putere - și nimic altceva! Sentimentul modern că ne aflăm într-un univers lipsit de sens, că tot ceea ce are cel mai profund sens pentru noi și, prin urmare, drag nouă nu găsește sprijin în spațiu sau în voia lui Dumnezeu, a fost adesea caracterizat ca o pierdere traumatică, o a doua și expulzarea definitivă din paradis Dar în cuvintele lui Nietzsche, care sunt în esență un imn de laudă, se reflectă o altă reacție - jubilația Este parțial un spectacol de imensitate și putere, dar există și un sentiment aproape amețitor că în această răsturnare violentă, orice sens depinde de noi înșine Aceasta poate fi văzută ca emanciparea supremă, eliberându-ne de orice semnificație exogenă Astfel, vedem că narațiunea de auto-împuternicire poate fi executată în multe registre, inclusiv în cele foarte radicale Dar această poveste este adesea spusă fără a face distincția între aceste forme diferite, ca un fel de poveste generală, indicând faptul evident că, după pierderea lui Dumnezeu și a cosmosului semnificativ, noi rămânem singura forță care dă putere Deci, Alain Renault spune: Ehumanisme, c'est au fond la concept et la valorisation de l'humanite comme capacite d'autonomie- je veux dire que ce qui constitue la modernite, c'est ce fait que l'homme va se penser comme la source de ses reprdsentations et de ces actes, comme leur fondement (sujet) ou encore comme leur auteur L'homme de l'humanisme este celui qui n'entend plus recevoir ses normes sau ses lois ni de la nature des choses (Aristote ), ni de Dieu, mais qui Ies fonde lui-meme ă partir de sa raison et de sa volontd Ainsi le droit naturel moderne serait-il un drept subiectif, posd et defini par la raison humaine (rationalisme juridique) sau la volonte humaine (voluntarisme juridique) (Umanismul este, practic, conceptul și evaluarea naturii umane ca capacitate de autonomie, vreau să spun că bazele modernității sunt o persoană care se percepe pe sine ca sursa ideilor și a acțiunilor sale, ca bază a acestora (subiect) ) sau despre autorul lor Omul, din punctul de vedere al umanismului, nu se așteaptă să-și primească normele și legile nici din natura lucrurilor (Aristotel), nici de la Dumnezeu, ci le stabilește el însuși pe baza a minții sale și a voinței sale subiectivă, stabilită și determinată de rațiunea umană (raționalismul juridic) sau de voința umană (voluntarismul juridic)) Auto-împuternicirea este văzută aici pur și simplu ca o trăsătură axiomatică a modernității, indiferent dacă este exercitată de puterea minții sau de voință În prezent, aceasta este o narațiune extrem de răspândită, se face simțită peste tot Friedrich Nietzsche, Voința de putere, trad Walter Kaufmann și RJ Hollingdale (New York: Random House, ), alin ( ), pp - [Cit Citat din: F Nietzsche, Voinţa de putere Experiență în reevaluarea tuturor valorilor, decret, op , p - ] Goethe de Tindividu: contribuție ă une histoire de la subiectivite (Paris: Gallimard, ), p ; cursive în original Cit în Vincent Descombes, Le complement du sujet (Paris: Gallimard, ), p [Vezi pyc trad : A Renault, Era individului, Sankt Petersburg: "Vladimir Dal", , p - ] structura imanenta Oriunde este acceptată, ea, la rândul său, pare să facă tratarea închisă a imanenței ca axiomatic Poziția etică generală a oamenilor din timpurile moderne se bazează pe conceptul morții lui Dumnezeu (și, desigur, moartea cosmosului plin de sens) și este inspirată de această idee Aceasta conferă istoriei modernității calitatea de maturitate, înzestrând-o cu dramatism, comunicând un apel la curaj de nezdruncinat și chiar bucuria unei emancipări complete Conștiința că am ajuns la majoritate prin respingerea credinței poate fi jucată în registrul unei minți detașate și în nevoia de a accepta rezultatele descoperirilor științei neutre, oricare ar fi acestea Acestea au fost accentele primului grup de VMS, pe care le-am descris mai sus Dar, într-un sens, se poate spune și că maturitatea trebuie înțeleasă în primul rând ca abilitatea de a recunoaște pierderea sensului lucrurilor, de a fi gata să găsească sens sau să dea sens unui univers care este el însuși lipsit de sens Aici, rațiunea detașată și responsabilitatea științifică nu pot fi virtuți, sau toate virtuțile nu pot fi epuizate de ele Mai mult, poate apărea convingerea că nu trebuie să ne bazăm prea mult pe știință în căutarea sensului Principala virtute la care se face referire aici este curajul imaginației, care vă permite să priviți în ochii golului și prin aceasta să obțineți puterea de a crea sens Nietzsche și adepții săi sunt principalii protagoniști ai acestui vector al imanenței Și Camus, așa cum am văzut mai sus, a oferit o altă versiune foarte populară a acestei viziuni asupra lumii Cu toate acestea, cât de coerentă este această noțiune de a crea sens și valoare în fața golului? Desigur, ca descriere a ceea ce s-a întâmplat în primele etape ale modernității, se limitează la fantezie Dacă ai încerca să-i explici lui Locke sau lui Grotius că asta a fost exact ceea ce au făcut, pur și simplu nu ar înțelege despre ce vorbești Dar să lăsăm toate acestea deoparte și să ne întrebăm: cât de consistentă este teza în sine? Pot fi inventate cu adevărat valorile pe care le considerăm obligatorii? Sau, într-o versiune mai puțin radicală a Berlinului (când le permitem să iasă din trecutul nostru și din identitatea noastră), ce înseamnă să-i menținem în efemeritatea și relativitatea lor? Desigur, înțeleg că criteriul meu de viață umană bună nu se aplică nici înainte, nici după apariția oamenilor De asemenea, pot recunoaște că etica autenticității pe care o susțin nu a însemnat nimic pentru oamenii din alte culturi și epoci Dar asta nu mă împiedică să cred că aceste criterii sunt înrădăcinate în cine suntem, chiar și în natura umană, pentru a folosi expresia tradițională, și că ele trebuie căutate, găsite, mai bine definite, nu susținute Dar oamenii de această orientare adesea nu sunt deloc în ZMS; adică ei admit că au prezentat o singură interpretare a condițiilor existenței umane din multe Acest lucru este valabil mai ales atunci când înțeleg limitările științificului Vincent Descombes (Le complement du sujet) critică în mod destul de revelator noțiunea Renault de autonomie ca auto-împuternicire în capitolele care urmează citatului pe care l-am citat mai sus Vârsta seculară În plus, ce să facem cu aura care înconjoară aceste criterii, pe care ele îmi cer să le admir și să mă angajez în fața lor? Adică, până la urmă, care era sensul referirilor la Dumnezeu și cosmos? Există îndoieli serioase că humeenii, kantienii (ca să nu mai vorbim de nietzscheeni) vor putea oferi o interpretare mai convingătoare a acestei probleme decât cei care oferă în mod tradițional Și, în sfârșit, cine a decis că transformările din viața umană la care putem spera și pentru care dorim să luptăm sunt limitate la cele care pot fi realizate într-un univers fără sens și fără o sursă transcendentă? La o examinare mai atentă, narațiunile de auto-împuternicire nu sunt deloc evidente; și totuși statutul axiomatic pe care îl au în mintea multor oameni este un aspect al puternicului și amplul ZMS care oferă un vector de închidere a structurii imanente în care împărtășim cu toții Am conturat patru aspecte ale tratării modernității care ne permit să o considerăm ca o ordine imanentă închisă Am numit aceste "structuri ale lumii închise" pentru că duc la perceperea (eronată) a acestei interpretări ca fiind evidentă, incontestabilă, axiomatică Aceste aspecte, într-un fel, reprezintă variante ale narațiunii în creștere, mișcarea de la conștiința copilărească la conștiința adultă În primul aspect, cu teza că știința a dovedit că Dumnezeu nu poate exista, sau cel puțin că religia nu contează în viață, povestea majorității joacă pe fundal dar joacă un rol important în acceptarea acestui mod de gândire Al doilea aspect este narațiunea subtractivă, dar este, de asemenea, minim justificată și mai degrabă un fundal discret pentru narațiunile spuse de oameni Al treilea și al patrulea aspect sunt narațiuni mai complete și mult mai detaliate despre apariția spațiilor politico-morale moderne, pe de o parte, și sancționarea valorilor de către individul autonom Dar ele sunt conectate ca povești ale creșterii, dintre care sunt fațete diferite Am elaborat aceste aspecte în detaliu suficient, parțial pentru a arăta că ele funcționează ca axiome incontestabile, nu ca argumente incontestabile și că sunt construite pe baze foarte șocante, adesea bazate pe naturalizări nejustificate ale schimbărilor culturale profunde și, în general, continuă să există în principiu pentru că, până la urmă, nimeni nu le critică niciodată, pentru că în situația actuală sunt considerate o bază indispensabilă oricărui argument Dar scopul meu a fost și să dau o idee despre cât de puternic și eficient structura imanenta Ce pot fi aceste narațiuni, cât de inspiratoare și convingătoare (în special ultimele două) și cum leagă interpretarea închisă cu diverse virtuți, în principal virtuțile maturității bărbătești și perspicace Este lesne de observat că, în lipsa altor consideraţii, ele pot da naştere la o certitudine anticipativă că viziunea închisă a structurii imanente este corectă Dar ca dovezi convingătoare, ei nu rezistă controlului Amploarea narațiunii este un factor extrem de important, întrucât puterea acestor ZMS-uri vine nu atât din presupusa argumentare detaliată (teza că știința infirmă religia sau că creștinismul este incompatibil cu drepturile omului), cât din forma generală a narațiunilor - în sensul că a fost o vreme în care religia putea să înflorească, dar acel timp a trecut Structurile de plauzibilitate ale credinței s-au prăbușit odată pentru totdeauna, irevocabil Acest gând este repetat de mulți scriitori din secolul al XIX-lea care au vorbit despre un fel de putere impersonală, spre deosebire de credința într-un Dumnezeu personal Arnold, la fel ca Hardy, credea că fosta formă de religie era irevocabil un lucru al trecutului, iar William James avea, de asemenea, o viziune similară Aceeași idee este larg răspândită astăzi, doar că acum se fac argumente pentru ateism sau materialism, iar toate formele de religie sunt atribuite unei epoci anterioare Într-un fel, se poate spune că argumentele originale pe care se sprijină această narațiune devin irelevante, atât de puternică este convingerea în anumite cercuri că aceste noțiuni anterioare pur și simplu nu pot fi o opțiune pentru noi De fapt, aici ar putea fi luate în considerare și alte aspecte ale viziunii asupra lumii a imanenței închise Am vorbit pe larg despre învățăturile epistemologice legate de aceasta, dar multe trebuie spuse și despre interpretarea filozofiei morale care este larg răspândită astăzi, cu accentul caracteristic pe problemele acțiunii obligatorii, întrebarea cum să faci bine Cu toate acestea, probleme mai largi rămân neabordate - despre esența virtuții, despre motivele morale superioare și despre ceea ce ar trebui să iubim Această perspectivă mai largă este clar vizibilă în cele mai importante sisteme filozofice ale eticii occidentale din lumea antică Dar discuțiile moderne, care se concentrează pe spectrul de învățături care sunt moștenirea gânditorilor utilitaristi și a lui Kant, au restrâns semnificativ domeniul de cercetare Desigur, schimbări fundamentale în înțelegerea acțiunii umane și a binelui uman stau la baza acestei schimbări, dar aceste schimbări mai profunde sunt relegate în plan secund și "naturalizate", astfel încât să pară evident că ceea ce este cu adevărat important în morală este utilitatea sau utilitatea plus cerințele libertății și (sau) cerințele raționamentului rațional La orice Am făcut criticile mele în acest sens în Sursele Seifului Partea I Vârsta seculară din aceste formulări, fundamentul eticii este considerat de la sine înțeles și nimeni nu pare să solicite o anchetă asupra înțelegerii incomparabil de mai înaltă care stă la baza tuturor, și cu atât mai puțin pentru a ridica întrebarea dacă acest lucru indică ceva transcendent Desigur, există și alte moduri de VMS inspirate de alte idei despre activitate și situația noastră Dar ceea ce s-a spus este suficient pentru a ne face o idee despre această înțelegere a modernității Acolo unde predomină această poziție, poate fi foarte greu de înțeles cum se poate crede în Dumnezeu - se crede că acest lucru este posibil doar ca urmare a nebuniei sau a auto-indulgenței vicioase Dar nici acolo, ca în insulele credinței incontestabile, conștiința că există o alternativă nu dispare și acesta este motivul îndoielilor care îi chinuiesc pe unii Într-un fel, există motive să credem că alternativa nu poate dispărea, deoarece ea însăși face parte din istoria oficială Potrivit unor versiuni ale istoriei "secularizării", religia trebuie pur și simplu să dispară complet, așa cum a scris Renan despre ea (vezi citatul de mai sus) Iluzia este în cele din urmă risipită, iar bărbatul o scoate din minte După cum am putea argumenta, anumite forme de credință sau anumite funcții religioase au dispărut complet Poate ne-am putea imagina o umanitate pentru care "religie" înseamnă pur și simplu una dintre formele "superioare", în care nimic nu amintește de șamani și șamanism (Nu sunt sigur că nici măcar o astfel de formulare a întrebării este posibilă, dar ne putem imagina în scopul discuției noastre ) Sau, pe baza interpretării moderne a lui Bruce menționată mai sus, s-ar putea spune că nu trebuie să ne așteptăm ca religia să dispară ca urmare a respingerii științifice, dar se poate presupune că în căutarea umană a sensului în viitor, răspunsurile religioase se vor muta la periferia Cu toate acestea, religia în ansamblu poate să dispară sau să fie marginalizată în acest fel? La prima vedere, acest lucru pare dificil, deoarece însăși înțelegerea de sine a necredinței, potrivit căreia se poate prezenta matură și curajoasă ca o victorie asupra ispitelor tinereții, a dependenței de ceva sau a lașității, cere să ne amintim de dușmanul învins, obstacolele care trebuie depășite, despre pericolele care încă îi așteaptă pe cei care nu au o responsabilitate curajoasă de sine Credința trebuie să rămână ceva posibil, să spunem, pentru a da autoevaluare fondatorilor ateismului Sugestia că credința poate dispărea pur și simplu este, de fapt, o presupunere despre o altă formă de non-credință, complet fără legătură cu identitatea O astfel de noțiune ar fi la fel de fără legătură cu conștiința mea despre situația mea etică (și anume, că nu am credință) și indiferentă față de ea, precum, de exemplu, atitudinea mea de astăzi față de faptul că nu cred în existența flogistului sau locuri naturale de putere Ceva similar, cred, prezice Bruce structura imanenta Poate că unii oameni cred că se apropie de această stare astăzi; aceștia sunt oameni care spun "nu sunt religios" în același mod în care ați putea spune "nu-mi plac mâncărurile cu napi" sau "nu-mi place Elvis Presley" Presupun că, dacă acești oameni ar fi forțați să se gândească serios la aceste probleme, ei și-ar da seama că sunt într-un fel sau altul conectați cu credința ca realitate care determină identitatea Și, desigur, argumentul despre credință și necredință care circulă în cultura noastră, pașii pe care oamenii îi fac de la unul la altul, este interpretat în acest plan încărcat etic Religia rămâne în mod inevitabil la orizontul ireligiei și invers Aceasta este o dovadă suplimentară că "istoria oficială" trebuie înțeleasă la un nivel mai profund, așa cum am subliniat mai sus Toate acestea ne pot da o idee despre ce înseamnă să stai în spațiul deschis al lui James, despre care am vorbit mai sus (secțiunea ), unde bate vânturile, unde se poate simți atracția către ambii poli A sta aici înseamnă a fi în punctul de ciocnire a influențelor opuse care ne definesc cultura Experiența în acest spațiu poate lua mai multe forme Dar vreau să aleg două versiuni, fiecare reflectând direcția spre care s-ar putea înclina o persoană Despre primul îl știm din discuțiile anterioare: cei care aleg un univers ordonat, impersonal, fie într-o formă științifico-materialistă, fie într-o variantă mai spiritualizată, simt inevitabila pierdere a lumii frumuseții, sensului, căldurii, precum și a oportunitatea de a te ridica deasupra vieții de zi cu zi și de a experimenta transformarea internă Atracția acestor bunuri prețioase este strâns legată de trecut, adesea de copilăria celui care alege - ceea ce, desigur, duce în cele din urmă la discreditarea acestora Chiar și după ce zarul este aruncat, puterea acestor aspirații respinse revine ca regret și nostalgie Acesta este motivul pentru care secolul al XIX-lea este caracterizat de sentimentul predominant de regret, chiar de doliu, despre care a vorbit Wilson , iar una dintre cele mai clare dovezi ale acestuia este poemul lui Hardy "The Burial of God": Spre uitarea mitului său Ne târăm, mai triști decât cei care vărsă lacrimi În captivitatea babiloniană, pentru cine Sionul era o speranță neschimbată Ce dulce era atunci Începeți ziua cu o rugăciune de încredere Și adormi cu smerenie, simțind mereu cu fericire: El este aici cu tine! Vezi nota de mai sus Vârsta seculară Și cum să umplem golul? Unde își va îndrepta privirea pelerinul, Ce stea călăuzitoare Acum își va găsi gândurile? Această durere a pierderii, poate, nu va putea niciodată să se potolească, ea poate fi doar reprimată sau absorbită (pentru cât timp?) de bucuria emancipării complete A doua versiune este cea experimentată de cei ale căror înclinații cele mai puternice îi determină să caute măcar o anumită semnificație spirituală și adesea să-L caute pe Dumnezeu Ei sunt constant bântuiți de teama că, în cele din urmă, se poate dovedi că universul este la fel de lipsit de sens pe cât apare în interpretarea materialismului reductiv însuși Ei cred că viziunea lor trebuie să intre în conflict cu această lume plată și goală; se tem că, în cele din urmă, dorința lor puternică pentru Dumnezeu sau eternitate s-ar putea dovedi a fi o iluzie auto-indusă, așa cum susțin de fapt materialiștii Această problemă a persistat în ultimele două secole Czesław Milosz, în urma lui Erich Heller, vorbește despre "criza romantică a culturii europene" care a izbucnit din cauza "dihotomiei dintre lumea legilor științifice - rece, indiferentă la valorile umane - și lumea interioară a omului" Poate că aceasta nu este cea mai bună definiție a acestor mentalități, dar Milos a transmis cu acuratețe sentimentul de pericol asociat cu pierderea celor mai importante sensuri ale vieții, precum și refuzul de a le limita la trecutul pierdut, precum și intenția fermă pentru a găsi o nouă modalitate de a exprima și afirma aceste semnificații Blake, Goethe și Dostoievski sunt exemplele principale ale lui dintre mulți, dar Miloș însuși ar trebui, desigur, să fie inclus în această listă de nume Înțelegerea că aceasta este o luptă neîncetată, că apărarea credinței nu va fi completă, se manifestă, de exemplu, în binecunoscutele cuvinte ale lui Dostoievski că, dacă ar trebui să aleagă între Hristos și adevăr, l-ar alege pe Hristos Încrederea aici trebuie să rămână întotdeauna anticipativă Corespunde durerii continue a foștilor credincioși este sentimentul că lupta pentru credință nu va fi niciodată câștigată pe deplin Aceste două forme de experiență aparțin unei întregi game de alte forme, pe care Milosz, după Geller, le numește "minte fără moștenire" Poeziile complete ale lui Thomas Hardy, ed James Gibson (Londra: Macmillan, ), poezia , pp - [Cit de: Thomas Hardy, "The Funeral of God", în: Anthology of New English Poetry, Leningrad: "Fiction", , p ] Czeslaw Milosz, The Land of Ulro (New York: Farrar, Straus, Giroux, ), p Miloš se referă la eseul lui Erich Heller "Goethe și ideea adevărului științific" din Mintea dezmoștenită Milosz, Țara lui Ulro, p Influențe opuse Este destul de clar ce rol joacă aici aceste discuții despre structurile lumii închise în discuția mai largă a teoriilor secularizării Aș dori să subliniez că puterea acestor narațiuni de imanență închisă ajută la explicarea de ce ideea de "subsol" apare atât de des în teoria mainstream, pentru a folosi terminologia din capitolul La baza ei se află noțiunea că lumea se îndreaptă spre depășirea sau dezamăgirea religiei Această narațiune principală încadrează tezele teoretice specifice care alcătuiesc teoria Vectorul pe care vreau să-l propun în schimb, cel puțin pentru societatea occidentală (și pe asta mă concentrez în această carte), este mai complex În starea noastră, am suferit o schimbare care include atât o schimbare a structurilor în care trăim, cât și a modului în care concepem aceste structuri Este ceva comun tuturor, indiferent de diferențele de viziune Dar acest lucru nu poate fi caracterizat ca fiind declinul și marginalizarea religiei Ceea ce avem în comun este ceea ce eu numesc un "sistem imanent": diferitele structuri în care trăim cu toții - științifice, sociale, tehnologice și așa mai departe - formează un astfel de sistem în care sunt componente ale ordinii "naturale" sau "acest lumești", care pot fi interpretate în propriile categorii, indiferent de "supranaturalul" sau "transcendental" Dar, prin ea însăși, această ordine lasă deschisă întrebarea dacă ne-am putea referi la ceva transcendent, fie în scopuri de explicație exhaustivă, fie de transformare spirituală, fie de înțelegere finală Numai atunci când ordinea este "țesută" într-un anumit fel, pare să necesite o interpretare "închisă" Vârsta seculară Consecințele acestei schimbări pentru religie au fost ambigue și multidirecționale Am susținut că dezvoltarea modernității occidentale a dus la destabilizarea formelor anterioare de viață religioasă, care, de fapt, au devenit insuportabile, dar în locul lor au apărut noi forme Mai mult, acest proces de destabilizare și reorganizare nu a fost schimbarea finală, dar continuă În consecință, viața religioasă a societăților occidentale este mult mai fragmentată decât oricând și mult mai instabilă, pe măsură ce oamenii își schimbă convingerile de-a lungul vieții sau copiii abandonează credințele părinților lor, iar acest lucru se întâmplă mult mai des decât niciodata Trăsătura esențială a societăților occidentale constă nu atât în declinul credinței și practicii religioase, deși acest lucru este adevărat în multe privințe (în unele societăți acest lucru este mai tipic decât în altele), ci în fragilitatea reciprocă a diferitelor poziții religioase, cât precum și viziuni despre lume despre credință și necredință Cultura în ansamblu experimentează influențe opuse: pe de o parte, este expusă narațiunilor de imanență închisă, pe de altă parte, este conștientă de inadecvarea lor, iar această conștiință este întărită ca urmare a unei coliziuni cu mediul existent al practica religioasă sau pur și simplu un fel de premoniții ale transcendentului Influențele contradictorii sunt resimțite de unii oameni și în unele cercuri mai acut decât de alții și în alte cercuri, dar în întreaga cultură vedem aceste influențe refractate în multe dintre pozițiile compromițătoare care au fost modelate de credințe polarizate Aici vedem că cele patru aspecte ale istoriei imanenței închise despre care am vorbit mai sus încep să se separe Le-am considerat în secțiunea anterioară ca aspecte ale aceleiași povești și sunt pe care mulți le interpretează, trăiesc și gândesc în ele Dar primul, bazat pe materialismul bazat pe știință, adesea combinat cu o istorie a scăderii care minimizează schimbarea și invenția culturală, evocă și o respingere semnificativă Materialismul este prea strâns asociat cu vederile reducționiste, în care gândirea, intențiile, dorințele și aspirațiile trebuie interpretate reductiv, fie în termeni de mecanism, fie în lumina unor motive mai generale Materialismul, așa cum am spus mai sus, are multe forme În știința omului, două forme sunt deosebit de răspândite: în primul rând, explicația mecanicistă (M ): aceasta înseamnă de fapt că în explicațiile noastre evităm sensurile și teleologia, luăm în considerare doar cauze eficiente Adepții acestui gen de teorie tind, de asemenea, să dea interpretări atomiste în care contactul cauzal în timp și spațiu este de natură punctuală Există însă și o teorie pe care aș putea-o numi "materialism motivațional" (M ): vorbim de acțiune motivată, dar ne justificăm explicațiile cu motive inferioare, nu morale Influențe opuse mi aspirații, de exemplu, sau în general - judecăți de valoare puternice Cel mai faimos exemplu în acest sens este marxismul obișnuit "vulgar" M "urmează" din M în sensul că evitarea sensului este mai potrivită aici, dar strict vorbind M nu ar trebui să ne permită deloc să vorbim despre motive Cu toate acestea, în imaginația științifică, motivele noastre principale pot apărea ca impulsuri disparate, o "îndemn" primitivă caracterizată printr-o înțelegere emoțională foarte mică și, prin urmare, un minim de sens - este doar o dorință provocată de un obiect B F Skinner și alți behavioriști par să le interpreteze în acest fel Ce vorbește în favoarea unei astfel de interpretări? Într-un anumit sens, "știința", adică succese ale explicaţiilor post-galiliane Și în plus, o tendință care a apărut din cauza faptului că a fost luată poziția unui observator extern, privind de nicăieri, atunci când întreg universul este privit panoramic În esența sa, este o reprezentare care se desprinde de experiență Privind lumea noastră de la distanță, un observator din afară ar putea considera că toți suntem ca furnicile, care sunt sortite să dispară fără urmă, la fel cum au dispărut și alte ființe vii Această preferință pentru o ordine generală impersonală o percepem acum ca o preferință pentru materialism, pentru că așa vedem acum ordinea generală Dar această interpretare a fost dezvoltată și dezvoltată de-a lungul mai multor secole; capătă o semnificaţie deosebită abia în secolul al XIX-lea Înainte aveam o versiune anterioară a acestei interpretări, care se reflectă în dezvoltarea deismului sau chiar a spinozismului Dar această viziune este condusă și de considerații etice În primul rând, este nevoie de curaj; trebuie să respingem convingerile consolatoare care ne promit dobândirea de sens, așa cum au făcut, conform unei tradiții cunoscute, Copernic, Darwin, Freud De asemenea, este întărită de aura etică care înconjoară detașarea Există și o poziție morală aici Se crede în mod obișnuit că religia și metafizica ne distrag atenția de la faptele concrete care vizează satisfacerea dorințelor umane, atenuarea suferinței și obținerea fericirii Se pare că de aici rezultă o concluzie ciudată, despre care Vladimir Solovyov a vorbit cu batjocură: "Omul a coborât dintr-o maimuță, prin urmare, trebuie să ne iubim" Dar s-ar putea avea impresia că această concluzie este destul de acceptabilă, având în vedere moralitatea modernă a beneficiului reciproc: oamenii ar trebui să se trateze unii pe alții în așa fel încât să se acorde asistență reciprocă în implementarea unui număr de proiecte de viață și, așa cum noi văzută mai sus, religia poate fi prezentată ca un dușman al acestui principiu, deoarece respinge sau bulversează ordinea binelui prin pretențiile sale bazate în dincolo Mai mult decât atât, principiul în sine poate fi văzut ca de la sine înțeles dacă luați o poziție care este detașată de treburile umane, care, prin definiție, Martin Heidegger, "Die Zeit des Weltbildes", în Holzwege (Frankfurt am Main: Klostermann, ) Vârsta seculară este poziția unui observator imparțial Astfel, trebuie să "aruncăm peste bord" pe Dumnezeu și pe Platon Desigur, Nietzsche arată unde poate duce această afirmație despre maimuțe dacă MMP este respins Dar pentru ideologia dominantă a Iluminismului, aderarea la această ordine pare a fi o parte integrantă a atitudinii de detașare științifică Cu toate acestea, există și diverse motive pentru a respinge această abordare Ele se grupează în jurul ideilor despre ce este măreția sau, așa cum am spus aici, plinătatea vieții umane Sentimentul neliniștit pe care îl poartă cu ei este că înțelegerea materialistă reductivă a omului nu lasă loc completității așa cum o înțeleg ei Iată câteva dintre definițiile completității care evocă o astfel de reacție ( ) Există sentimentul că nu suntem doar programați, că acționăm, creăm, creăm, aranjam figuri Acest punct de vedere a fost apărat în primul rând de Leibniz și Kant Este atât o viziune asupra modului în care funcționăm de fapt, cât și un protest etic împotriva respingerii unei astfel de viziuni ( ) Există și o obiecție spirituală: avem motive etice/spirituale superioare, precum Achtung jur das Gesetz* a lui Kant; Jaurès, Arnold și alții ridică obiecții similare la reducerea ( ) În plus, există obiecții de natură estetică: suntem mânați de Artă, Natură; sensul pentru noi este ceva mult mai profund; nu putem considera sentimentele noastre "estetice" doar unul dintre răspunsurile la plăcere Au un sens mai profund Toate acestea pot determina o persoană să se întoarcă la credința ortodoxă sau să se stabilească în ea Dacă la asta duce negarea lui Dumnezeu, atunci evident că este o mișcare greșită Cu toate acestea, mulți dintre cei care împărtășesc această atitudine negativă față de materialism vor, de asemenea, să fie văzuți ca opus religiei ortodoxe, sau cel puțin creștinismului Ei caută o cale de mijloc Poate fi un fel de poziție "spirituală" sau teistă, care nu este în întregime în concordanță cu creștinismul ortodox, ca în cazul lui Kant, Arnold și Jaurès; sau poate fi o încercare de a găsi o altă bază pentru etică (problema ) - punctul de plecare aici este intuițiile despre demnitatea umană, care într-un sens nu pot fi reduse Desigur, consider că este axiomatic faptul că toată lumea și, prin urmare, adepții tuturor pozițiilor filozofice, acceptă o anumită definiție a măreției și plinătății în viața umană Deci nu se poate spune că materialiștii resping etica, de exemplu, așa cum criticii lor îi acuză adesea că o fac Forțele motrice ale materialismului sunt etice și morale, așa cum tocmai am văzut Mai repede * Respectul pentru lege (în germană) Influențe opuse problema este că, pentru multe alte opinii, explicația materialistă a modului în care o interpretare materialistă poate fi în concordanță cu aceste forme de completitudine pare complet nefondată: cum se poate crede într-o reducere materialistă a gândirii și a spontaneității conceptuale (problema ), de exemplu, sau într-o interpretare materialistă a motivației și legitimează forța eticii (problema ), sau modul în care o interpretare reductivă a modului în care suprafețele pictate evocă o anumită reacție în creier poate explica percepția noastră asupra operelor lui Rembrandt (problema ) Acestea sunt cele trei puncte centrale în jurul cărora există dezbateri aprinse în cultura noastră Acestea sunt cele trei forme de realizare umană pe care majoritatea oamenilor le susțin într-un fel sau altul și se străduiesc să le apere în toate modurile posibile Una dintre principalele întrebări pentru adepții tuturor pozițiilor bazate pe imanență, fie că sunt materialiste sau nu, este cum se poate explica o anumită putere a activității creatoare, sau revendicările etice sau puterea experienței artistice, fără a vorbi despre vreo ființă transcendentă sau puterea care ne cheamă? În plus, această întrebare este influențată de ceea ce credem că este motivația umană Cu cât ne dăm seama că credințele noastre ontologice ne obligă să considerăm natura noastră ca fiind înrudită cu alte animale, cu atât interpretarea noastră va fi mai complexă sau controversată Dar, în general, aceste poziții urmăresc să ofere o interpretare intrapsihică a puterii experienței noastre etice și estetice Un exemplu izbitor în acest sens este Freud Pe de o parte, una dintre zicalele sale preferate a fost: "das Moralische versteht sich von selbst" ("morala este de la sine înțeles") , care pare să reflecte legătura evidentă dintre detașarea științifică și ordinea morală modernă pe care am menționat-o mai sus Pe de altă parte, el a deschis un câmp hermeneutic cu totul nou în care atracția operelor de artă pentru noi poate fi explicată prin organizarea noastră intrapsihică Acestea sunt cele trei zone de polarizare, sau trei sfere, în care operează astăzi influențe opuse Ele își au originea într-o doctrină, sau poate într-o particularitate a societății moderne, care poate fi prezentată cu un anumit grad de persuasiune ca o consecință, sau cel puțin un concomitent al declinului religiei, dar pe care mulți oameni o consideră intolerabilă sau inacceptabilă În exemplele pe care tocmai le-am luat în considerare, acest punct de plecare a fost materialismul reductiv Această teză, desigur, este în primul rând benefică pentru apărătorii ortodoxiei și este privită ca atare Dar adesea, printre cei care aderă la ea, sunt mulți care resping această ortodoxie De aici influențele opuse Ernest Jones, "Sigmund Freud, Viața și munca", Volumul , Anii de maturitate - (Londra: The Hogarth Press, ), p Vârsta seculară Datorită acestei împrejurări, afirmația mea va suna poate mai convingătoare că controversa care se desfășoară în societatea noastră privește un subiect care se află într-o "stare de echilibru" între pozițiile extreme - religia ortodoxă și (folosind categorii moderne) ateismul materialist Aceasta nu înseamnă că nu există un număr de poziții intermediare; nici nu se poate spune că nu sunt foarte mulţi adepţi ai unor asemenea poziţii Mai degrabă, aceste poziții se definesc (cum facem întotdeauna) prin ceea ce resping, iar în cazul nostru, aceasta include aproape întotdeauna pozițiile extreme Cultura noastră ar trebui să se schimbe dincolo de recunoaștere dacă oricare dintre ele ar dispărea din vedere și ceea ce s-a spus nu ar mai fi adevărat În acest sens, contrainfluențele definesc cultura ca întreg Putem vedea, de asemenea, că afirmația mea că o cultură se află într-o "stare suspendată" între poziții extreme nu implică în niciun fel că toți sau majoritatea adepților ei se află în aceeași stare Majoritatea oamenilor se pot considera adepți ai unei poziții sau alteia, extreme sau intermediare, fără a experimenta prea mult disconfort Dar nu acesta este ideea, ci mai degrabă că aceste poziții în sine sunt definite într-o sferă în care pozițiile extreme, religia transcendentală, pe de o parte, și materialismul reductiv, pe de altă parte, sunt cele mai importante linii directoare Pe lângă crearea de noi poziții, noi modalități de respingere a religiei fără a duce la consecințe inacceptabile, aceste influențe opuse pot duce la o stare în care mulți oameni ezită mult timp în atitudinea lor față de religie Exemple de astfel de poziții noi au fost date mai sus Dar sunt posibile și fluctuații și/sau incertitudine pe termen lung Să luăm, de exemplu, încălcările flagrante ale drepturilor omului comise de regimul nazist Ca urmare a acestei respingeri a ceea ce mulți oameni (chiar la fel de neortodocși ca Winston Churchill) erau dispuși să numească stâlpii "civilizației creștine", o mișcare de întoarcere la religie a apărut în multe țări europene după război În Germania, apărarea religiei era văzută ca un bastion al drepturilor omului Cei cincizeci de ani următori de secularitate europeană și apariția terorismului de inspirație religioasă i-au convins pe mulți că o legătură atât de strânsă nu există Cu toate acestea, mulți germani, care sunt foarte laici, continuă să plătească impozit bisericesc, de care s-ar putea scuti cu ușurință pretinzând că sunt konfessionslos Când sunt întrebați de ce, ei răspund adesea că "dor ca biserica să dea instrucțiuni morale copiilor lor" sau că "ei consideră că biserica este o parte importantă a construcției morale a societății" Peter Berger, "Religie and the West", în The National Interest (vara ), , Research Library, p Influențe opuse Sentimente similare au fost exprimate de mulți părinți din Quebec de la Revoluția liniștită Au încetat să trăiască în conformitate cu principiile bisericii, dar nu au vrut să excludă educația religioasă din programa școlară, pentru că doreau ca copiii lor să nu-și piardă simțul valorilor Dar acolo unde contrainfluențe de acest fel nu duc pur și simplu la incertitudine sau fluctuații pe termen lung, ele au dat naștere unui număr mare de noi poziții care formează ceea ce am numit "efectul de stea nouă" Suntem sfâșiați între doi poli: pe de o parte, suntem afectați de forțe îndreptate împotriva creștinismului, pe de altă parte, suntem mânați de o respingere ascuțită a unor (pentru noi) forme extreme de reducere, astfel venim cu noi poziții Într-un fel, se poate spune că chiar și ordinea impersonală deistă originală poate fi privită în această lumină, deoarece nu a vrut să renunțe la ideea bunătății creației, așa cum a insistat ateismul de inspirație lucrețiană Există și alte domenii în care în lumea noastră se simt influențe opuse și care se caracterizează prin diferite puncte de plecare, adică concepte sau forme de viață care au apărut odată cu respingerea religiei și care sunt dezgustate de mulți oameni, chiar și de cei care sunt mai mult nu doresc să accepte vechea religie Un astfel de punct de plecare este utilitarismul doctrinar, unde toată valoarea este nivelată pentru că este considerată în termeni de consecințe ale utilității, iar distincția dintre pulsiunile superioare și inferioare este respinsă Încă de la început, această noțiune a provocat o reacție exprimată de Rousseau, urmat de Kant și care trăiește și astăzi în diferite versiuni ale neokantianismului Un alt punct de plecare înrudit este poziția fără compromisuri cu privire la problema naturii și a lumii ca simple instrumente și materiale concepute pentru a servi scopurilor umane Este destul de evident ce reacții a provocat această poziție - în primul rând au găsit expresie în mișcările ecologice de diferite tipuri, precum și în căutarea dureroasă a granițelor cercetării medicale și ingineriei genetice Mulți dintre cei care ridică aceste probleme sunt credincioși și mulți nu, dar caută un punct comun cu cei care mărturisesc opinii religioase Unul dintre motivele principale ale activității umane, pe care l-am menționat mai sus și pentru care aproape toată lumea își dorește să-și găsească un loc, este motivul moral Dar există o altă reacție împotriva ordinii morale bazate pe disciplină a modernității, care o consideră ceva pe care ar trebui să-l evităm Disciplina moralității sau a ordinii adecvate amenință să ne distrugă spontaneitatea, sau creativitatea sau natura noastră de dorință Rebeliunea de acest fel se manifestă în perioada romantică, iar la Nietzsche capătă o formă radicală de respingere revelatoare a moralei moderne însăși, cu acordarea caracteristică a unui statut special ideilor de egalitate, fericire, Vârsta seculară reducerea suferinței Această morală a fost dușmanul eliberării controlate a voinței de putere, în care ordinul apolinic este pus în slujba forței dionisiace Nietzsche a propus o nouă etică, dar nu era loc pentru morală în ea, așa cum a definit-o modernitatea occidentală Aceasta este una dintre sursele a ceea ce am descris mai sus drept "contra-iluminare imanentă" Consecințele acestui protest în arta, cultura și gândirea occidentală au fost destul de semnificative Căutarea lui Dionysian a continuat și a atras din ce în ce mai mulți căutători noi, printre care se numărau gânditori ai secolului XX precum Bataille și Foucault Dar aceasta a fost sursa unei alte dimensiuni a sferei contra-influențelor Ideea nu este doar că anumite trăsături ale controversei lui Nietzsche ar putea fi asimilate de criticii religioși ai civilizației liberale moderne (de exemplu, Mounier în EAffrontement Chretieny Ideea este, de asemenea, că majoritatea oamenilor modernității nu pot decât să simtă un angajament profund, cel puțin față de principiile fundamentale ale ordinii morale moderne De aici și încercările neo-nitsscheenilor moderni de a lega critica lor la adresa disciplinei și ordinii cu critica radicală a societății moderne ca fiind bazată pe putere și inegalitate Acest lucru se reflectă în Foucault și Connolly , precum întindere în Derrida În aceste zone, unde se simt influențe opuse, despre ce este discuția actuală? Structura imanentă ne oferă o alegere decisivă: dacă să credem în existența unei surse transcendente sau a unei puteri; pentru mulți oameni din cultura noastră occidentală, alegerea este dacă să creadă în Dumnezeu Multora li se poate părea că aici nu există alegere, pentru că este exclusă de mediul lor, sau de înclinațiile lor, sau de îndrumările lor morale profunde, dar însăși cultura imanenței lasă o astfel de alegere, nu este exclusă prin argumente incontestabile Mulți, însă, ajung în cele din urmă într-o poziție sau alta Care sunt întrebările cheie care ghidează această poziție? În capitolul anterior, am descris diverse narațiuni ale secularității, am spus aceste povești parțial pentru a arăta că nu există dovezi apodictice, dar și pentru a arăta ce este atractiv pentru adepții săi în diferite forme de neîncredere După cum am indicat în secțiunea anterioară, sunt convins că aici este imposibil să ocolim ceea ce am definit mai sus drept "completitudine": orice înțelegere acceptabilă a vieții umane trebuie caracterizată în așa fel încât această viață să pară bună, sănătoasă, potrivit, curgând așa cum ar trebui să fie Absența completă a Emmanuel Mounier, EAffrontement Chretien (Paris: Seuil, ) William Connolly, The Terms of Political Discourse (Princeton: Princeton University Press, ) Influențe opuse Oricare dintre aceste calități ar însemna că ne aflăm într-o disperare fără speranță, insuportabilă Astfel, nu se poate spune că necredința evită complet ideile creștine de plenitudine - are propriile variante ale acestor idei Prin urmare, disputa amară dintre credință și necredință, precum și între diverse variante ale ambelor, poate fi considerată ca o dispută în ce constă adevărata plenitudine Această dispută are două aspecte Să luăm o dispută între două feluri de necredință; pe de o parte, avem o poziție tradițională utilitară: ființele vii au anumite nevoi și dorințe, de exemplu, dorința de prosperitate, nevoia unei familii sănătoase și prospere, îmbogățirea comunicării cu prietenii și cei dragi; dimpotrivă, avem una dintre acele atitudini eroice care în cultura noastră îi datorează mult lui Friedrich Nietzsche: de exemplu, că fericirea obișnuită este o "proasta consolare" (ein erbărmliches Behagen), există ceva mult mai sublim în viață Sau ar putea fi umanismul eroic al doctorului Rieux din Ciuma de Camus, care acționează în beneficiul ființelor vii ca el, în ciuda absurdității de a fi, chiar și în "instanția sa supremă", când inutilitatea finală a oricărei astfel de acțiuni devine evident Astfel, luând în considerare întrebarea într-un singur plan, putem considera că critica "eroică", să zicem, pentru un adept al lui Hume, este că plăcerile pe care le caută pentru sine și pentru alții sunt reale, dar există ceva mai sublim în viață, pe care nu le vede Dar pentru critică, care are o altă direcție, o altă întrebare este evident importantă: aici este pusă la îndoială însăși plăcerea imaginabilă Conștiința "înaltului" pe care o găsește eroic în acțiunea sa este privită ca ceva îndoielnic Aici se poate afirma (și deseori este) că "mai înalt" în acest caz este în mare măsură postură: jucăm o dramă pentru noi înșine, în care suntem eroii singuratici, este doar un mare spectacol De fapt, așa ne ascundem incapacitatea de a găsi plăcere în bucuriile și plăcerile umane obișnuite Aici puteți vedea o oarecare ineptitudine, poate că o persoană nu este capabilă să mențină o relație stabilă, poate că are nevoie de adrenalină, care este produsă atunci când efectuează acțiuni cu risc ridicat, nu este capabilă să iubească; acestea pot fi remarcile critice în acest caz Așa-zisa realizare de sine ar trebui considerată în acest caz ca ceva ireal, neautentic Ceva asemănător poate fi urmărit printre creștini Sunt oameni care susțin superioritatea vocațiilor de lepădare de sine față de vocațiile obișnuite, iar în acest sens această poziție creștină este paralelă cu poziția eroică a lui Nietzsche Majoritatea oamenilor ar fi probabil de acord că adevărata poziție creștină le consideră pe ambele ca fiind potențial autentice Cu toate acestea, celui care a acceptat o astfel de chemare "eroică" i se poate reproșa faptul că motivele sale erau impure; adevăratul motiv pentru care a decis Vârsta seculară a-l urma constă în dobândirea unei conștiințe de superioritate, iar aceasta nu este adevărata "realizare de sine" în discuție; în acest sens, ar trebui recunoscut ca un simulacru neautentic Astfel, un fel de critică spune: văd aici adevărata plenitudine, i e ceva mai profund, ceva mai solid decât curgerea vieții obișnuite, dar vreau să subliniez că există lucruri care dau un sentiment de completitudine și mai înalt, mai profund, mai puternic, nu ar trebui să faci din plinătatea vieții tale actuale scopul său cel mai înalt În plus, mai există o poziție critică, care spune: înțeleg despre ce plenitudine vorbești și mai văd că îți dă o anumită plăcere, dar una nu poate fi echivalată cu alta Crezi că aceasta este auto-realizarea ta, dar te înșeli pe tine însuți trecând un simulacru cu unul autentic Acest lucru se datorează faptului că fie există o posibilitate reală a acestei plinătăți, dar nu o aveți (de exemplu, un călugăr ascet este încântat de faptul că înfăptuiește o ispravă și se complace în lepădarea de sine), fie (și aceasta este o caz mai radical) acest tip de plinătate este pur și simplu un miraj, așa că adepții lui Hume l-ar putea critica pe Nietzsche, de exemplu: totul este un "teatru cu un singur om", în care se joacă o producție mult mai puțin inspirată Și, desigur, aceasta este și o formă de critică a lui Nietzsche la adresa creștinismului: crezi că comiți un act de lepădare de sine din dragoste, dar în realitate îndemnurile tale sunt o "băutură de vrăjitoare" de frică, invidie, răzbunare, și ura față de cei puternici, frumosi și de succes Am putea crede că critica de primul fel se referă exclusiv la direcția "în jos", când aspirațiile "mai înalte" sunt privite ca "inferioare" - și ambele părți ar putea fi de acord cu acest mod de a evalua, deși adepții lui Hume ar folosi aceste cuvinte în sens ironic În același timp, critica revelatoare în ansamblu se caracterizează printr-o mișcare "ascendente" Dar nu este neapărat cazul Luați un agent de vânzări inteligent, de succes și agil (să zicem, în publicitate) Poate simți un profund sentiment de satisfacție pentru că reușește să vină cu sloganuri publicitare de succes, datorită cărora multe produse destul de obișnuite devin populare Face bani, are succes cu femeile, a atins o anumită faimă, știe să muncească din greu, apoi "se desprinde" în stațiunile la modă Așa este viața reală Asemenea lui Nietzsche, înțelege că nu oricine o poate face, viața majorității oamenilor este gri, dar viața lui este strălucitoare O critică "de sus în jos", cum ar fi cea făcută de cineva ale cărui eforturi antreprenoriale sunt concentrate pe construirea de fântâni ieftine, dar foarte necesare pentru sătenii din Sahel, ar putea condamna cele de mai sus ca fiind neautentice, din motive similare cu cele care justifică unele dintre ele critici "de jos în sus" " direcții: plăcerea depinde de felul în care o percepi tu însuți sau de cum reușești să o prezinți unui public admirativ, toate acestea sunt beteală sau spălătură de ochi la modă Influențe opuse produsele nu măresc cu adevărat bunăstarea omenirii Acesta este tot un joc pe care îl jucăm cu noi înșine și cu cei care gândesc așa - în acest sens, comportamentul nostru poate fi asemănat cu eroismul contrafăcut al unui războinic singuratic Între timp, sacrifici lucruri reale: roadele cu adevărat utile ale muncii tale, relațiile reale - răsfățându-te în aventuri dubioase - și adevărata bucurie a naturii - preferând viața de resort la ea Și rezultatul tuturor acestor lucruri este că nu poate continua pentru totdeauna, este imposibil să umpleți toată viața cu asta, când forțele părăsesc o persoană, rămâne doar gol Astfel de considerații au servit drept imbold pentru critica creștină augustiniană a vieții păgâne de onoare și glorie militară Tot ceea ce se hrănește mândria este în cele din urmă evaluat ca fiind gol Este destul de clar că vorbim aici despre ceea ce se numește "cele mai înalte scopuri ale vieții" Aceasta este o discuție etică, care este o continuare a celei în care Platon și Aristotel s-au alăturat cândva Și se referă atât la posibilitățile oferite care sunt reale (sunt oamenii cu adevărat capabili să se lepede de sine din dragoste și nu întotdeauna doar din frică și resentimente? Poate o viață de lux să dureze pentru totdeauna?), cât și, parțial, ce conduc cu adevărat posibilitățile reale la auto-realizare sau cea mai înaltă astfel de auto-realizare Aceste două aspecte sunt indisolubil legate Disputa dintre pozițiile religios-metafizice este inspirată mai ales de conștiința umană a dificultății etice în acest sens Acesta este cel care determină în mare măsură pozițiile pe care oamenii le iau și pe care le resping, trecerile lor de la o poziție la alta; influențele opuse pe care le experimentează, aflându-se între doi poli care sunt inacceptabili pentru ei, îi obligă să dezvolte o nouă poziție și determină "noul efect de stea" Chiar și atunci când pare că este determinat de altceva (și poate parțial este), în acest caz, această dispută joacă în continuare un rol important Tocmai despre asta vorbeam mai sus în legătură cu cazurile de convertire la necredință, care, aparent, apar ca urmare a unor raționamente de această natură (și, potrivit convertiților înșiși, sunt predeterminate de aceștia): "știința a dovedit ", de exemplu, că totul - materie că Dumnezeu nu poate exista Am susținut că și acolo cel mai important rol îl joacă conștiința noastră a dificultății morale umane, adică înclinația noastră către etica subiectului ascetic, curajos al cunoașterii realității, și conștiința că atracția noastră reziduală pentru credință era mai puțin un indicator al posibilității reale decât slăbiciunea reziduală, o sete de consolare în fața unei lumi fără sens Dimensiunea etică a disputei este clară atunci când luăm în considerare forme importante ale religiei moderne: de exemplu, "forma neo-Durkheim" în care religia figurează ca parte a unei identități politice și/sau conștiința că religia este un bastion important al disputei civilizaţional Vârsta seculară mod moral de viață Ceea ce ne identificăm în ambele cazuri - ceea ce reprezintă țara noastră, modul nostru de viață - are o dimensiune etică importantă Dar într-un anumit sens se poate susține că în aceste cazuri nu se poate intra în discuția etică în forma sa cea mai pură Aderarea noastră la una sau alta definiție etică a grăsimii este întărită de apartenența la o societate mai largă față de care simțim atașament emoțional, iar acest lucru pune în mișcare alte motive, de exemplu, motive asociate cu mândria de a aparține unuia sau altui grup, poate deloc legat cu o etică care se presupune că ne defineşte Imaginați-vă pe cineva care simte că face parte dintr-o "națiune sub Dumnezeu" (o anumită identitate americană) sau une Bepublique laique (iacobini francezi) Devine din ce în ce mai greu pentru astfel de oameni să-și schimbe părerile religioase și etice - să devină agnostic în primul caz sau catolic în al doilea - pentru că ei cred că își trădează identitatea și identitatea semenului lor În spatele tuturor acestor lucruri se află ceva pe care amândoi îl menționează mult mai rar și anume că, în opinia lor, aparțin clasei superioare a oamenilor în virtutea că fiecare dintre ei aparține unei republici de un fel aparte, cu mult înaintea celorlalți a umanității, care în realitate nu știe ce sunt libertatea sau rațiunea și libertatea, egalitatea, fraternitatea Dar ideea nu este că apărarea unei poziții etice și apartenența la societate sunt interconectate Aproape întotdeauna, cele două sunt legate și este destul de de înțeles că atunci când o persoană devine un creștin credincios, aceasta implică apartenența la biserică Problema este că motivele care apar din calitatea mea de membru în biserică și care mă împiedică să-mi schimb părerile etice pot să nu fie acelea pe care poziția etică le declară a fi esențiale Să luăm un american, de exemplu: a rămâne creștin din mândria șovină - o credință în superioritatea Americii față de alte națiuni - nu ar însemna cu greu să acționezi în conformitate cu motivele creștine Și un sentiment și mai demn de solidaritate ar trebui să-și aibă limitele, dacă SUA și-ar permite să se dezlănțuie în lume Am avea începuturile unei critici "ascendente", asemănătoare celei menționate mai sus, unde nu există o posibilă autorealizare într-o vocație ascetică, deoarece impulsul care a dus la aceasta este fals Ceva asemănător se poate spune despre mândria și solidaritatea iacobinilor Poate că o anumită atitudine față de religie (baticul în școli) nu este corectă, în ciuda faptului că pare a fi impecabil "republicană" și "laîque" Când ar trebui să te aducă pe pământ principiile reale de egalitate și drepturile omului? De aici rezultă cu siguranță că motivele pentru care ader la doctrina bisericească pentru că vreau să rămân în biserică pot fi, de asemenea, contrare doctrinei Acesta este un fenomen atât de evident încât nu necesită cercetări suplimentare Influențe opuse mentiuni În istoria creștină găsim multe exemple de șovinism bisericesc Aici scopul meu principal nu este să condamn un astfel de șovinism (deși criticile serioase nu pot răni în situația noastră actuală), ci să arăt că încercările de a rezolva această problemă sunt în mod clar de natură religios-etică - și această luptă ne obligă să realizăm ce opțiuni pentru sine -realizarea sunt autentice si posibile, iar sa intelegem ca cele care sunt de natura superioara pot fi realizate intr-un astfel de context doar cu mare dificultate La aceasta se adaugă sistematic și alte motive străine Și acest caracter sistematic este de mare importanță Motivele străine sunt întotdeauna amestecate atunci când încercăm să rezolvăm aceste probleme, dar nu este atât de mare și organizat ca atunci când este în joc identitatea O gândire similară poate fi exprimată de oamenii care cred că religia este de mare importanță pentru ordinea civilizațională și morală, chiar dacă nu se identifică cu ea și, în consecință, nu sunt mândri de ea (de exemplu, reprezentanții nobilimii franceze după Restaurare, cunoscuți cândva pentru necredința lor, au devenit, cel puțin public, să mărturisească credința, după ce au trăit ororile Revoluției) Iată, din nou, ceva străin, adică frica de tulburări publice, încurcă orice discuție internă religios-etică Dar din moment ce din ce în ce mai mulți oameni din timpul nostru se trezesc "dați afară" dintr-o identitate neo-Durkheimiană definită religios sau din legătura dintre religie cu o ordine civilizațional-morală (ambele, de exemplu, s-au slăbit drastic în Europa), mai multe și mai mulți oameni se găsesc în spațiu unde este posibil să-i convingi să-și reconsidere poziția, oricare ar fi aceasta, într-o relativă libertate de considerente străine Astfel de considerente încă influențează gândirea unei persoane (Se va supăra mama dacă nu merg la împărtășire? ce le voi spune prietenilor mei?), dar sunt mai puțin probabil să se contopească și să se amestece cu motivele reale ale deciziilor Vreau să subliniez din nou că dezbaterea crucială în cultura modernă nu este doar despre noțiunile concurente de completitudine, ci și despre situația noastră etică După cum am argumentat în capitolul anterior, acest ultim concept este cel mai larg Include nu numai înțelegerea completității, ci și: (a) O idee despre motivațiile care ne-ar putea conduce la aceasta; uneori ele pot fi ascunse în însuși conceptul de plenitudine, ca în cazul creștinismului, unde agape este atât calea, cât și scopul final, dar nu este întotdeauna cazul Vârsta seculară (b) Motivații care ne-au întrerupt calea către ea: am văzut că acesta era locul problemei cheie pentru cei care credeau că știința le-a respins credința; că anumite gânduri sau imagini îi influențează să creadă, a fost declarat a fi un obstacol în calea scopului matur al credinței corecte și responsabile (c) În plus, există o idee despre cum poate fi obținută completitatea holistică; este pur și simplu un ideal finit, chiar utopic, pe care niciun om nu îl poate realiza pe deplin, dar care poate fi abordat? Sau este posibilă o transformare totală, datorită căreia se va realiza plenitudinea? Scopul liniștii într-o lume tulbure, așa cum este interpretat de umanismul exclusiv, este adesea de primul tip, în timp ce scopul detașării, așa cum este înțeles în budism, este perceput ca o transformare completă (d) Strâns legat de (c) este un alt grup de întrebări: în ce măsură pot fi suprimate impulsurile negative la care se face referire la (b)? Vor rămâne mereu, chiar dacă influența lor este redusă la minimum? Sau pot fi cu adevărat transformați sau scăpați de puterea lor? Este destul de clar că budismul și creștinismul pretind aceasta din urmă, iar unele versiuni ale umanismului exclusiv îl pretind și ele, în timp ce altele nu Marxismul, urmând o linie importantă a gândirii lui Rousseau, părea să promite că oamenii vor depăși complet atașamentul față de alte interese private decât binele comun, dar diverse modele de liberalism consideră această viziune ca fiind complet iluzorie (e) Strâns legată de (d) este o altă întrebare: dacă îndemnurile negative (b) nu pot fi respinse în totalitate, care este costul încercării de a le respinge sau de a le depăși? Este nevoie de sacrificii serioase, chiar de distorsionarea vieții umane? Toate aceste întrebări pot fi ridicate în timpul discuției Punctul (b) a figurat deja în discuția noastră despre cazurile de conversie la materialismul științific, dar vom vedea că problemele punctelor (a), precum și (c), (d) și (e), pot provoca controverse și dezacord atunci când luăm în considerare anumite aspecte ale acestei discuții când le analizăm în contextul culturii noastre Este destul de evident că acestui subiect ar trebui dedicată o carte separată, pe lângă cele care au fost deja scrise, pentru că mai sunt multe de spus în acest domeniu Dar aici nu am decât posibilitatea de a indica câteva dintre trăsăturile generale ale discuției, cele care apar mai clar pe parcursul desfășurării poveștii ("narațiunea principală") pe care o povestesc aici Influențe opuse Revenind la dimensiunile contra-influențelor menționate mai sus, ( ) - ( ), trebuie remarcat că cei care ocupă poziții intermediare nu acceptă reducționismul materialist din cauza unei anumite proprietăți decisive de completitudine - că suntem agenți activi, creativi , suntem subiecte morale, suntem capabili să percepem frumusețea, proprietate pe care o consideră incompatibilă cu o ontologie reducționistă Dar întrebarea se mai poate pune: poți cu adevărat să dai un spațiu ontologic acestor proprietăți fără a accepta ceea ce vrei totuși să negi, de exemplu, o referire la transcendent, sau la o forță cosmică mai puternică, sau la altceva? Cu alte cuvinte, este poziția intermediară cu adevărat stabilă? Aceasta este o întrebare din categoria (a) de mai sus, în sensul că este vorba despre dacă putem înțelege motivațiile pe care le implică înțelegerea noastră a plinătății Să luăm o a treia zonă, de exemplu, căreia ne pasă de frumusețea în artă și natură Se poate pune următoarea întrebare: este posibil să înțelegem această experiență într-o ontologie care exclude transcendentul? La prima vedere, pare evident că este posibil, cel puțin parțial Luați o teorie precum cea a lui Freud, în care puterea anumitor opere de artă asupra noastră este explicată în termeni de sentimente care apar în adâncul sufletului nostru Dacă admitem că ceva ca drama oedipală reprezintă o etapă importantă în dezvoltarea noastră mentală, atunci cum poate referirea la aceasta în Oedip Rex să nu evoce uimire și răspuns profund în public? Din nou, am menționat mai devreme că în materialismul secolelor al XIX-lea și al XX-lea există din nou, într-o oarecare măsură, un sentiment de mirare și un sentiment de profunzime în contemplarea întregii naturi, pe care le putem găsi în lumea antică în scrieri lui Lucretius O persoană este uimită nu numai de întregul imens, ci și de modul în care ne arătăm în lume - pe de o parte, suntem fragili și nesemnificativi, pe de altă parte, suntem capabili să percepem acest întreg Motivul lui Pascal - omul ca trestie ganditoare - poate suna si in registrul ateist si materialist S-ar putea chiar spune că aici se naște un fel de uimire, căci suntem conștienți că, deși prin obiectivarea gândirii ne retragem din lume, în cele din urmă aparținem acestui întreg și ne întoarcem la el Richard Dawkins, într-un necrolog emoționant pentru colegul și mentorul său William Hamilton, scrie despre dorința prietenului său înainte de moartea sa: "Aș dori ca trupul meu să fie întins pe pământ în jungla amazoniană și să fie mâncat de larvele groparului gândaci": Ulterior, în copiii lor, care au fost crescuți cu grijă de părinți cu coarne, hrănindu-i cu mingi de mărimea unui pumn modelat din carnea mea, voi fi mântuit Nu am nevoie de un vierme sau de o muscă ticăloasă: transformată și înmulțită, voi bâzâi în sfârșit din pământ ca albinele în cuibul lor, ce e acolo - mai tare decât albinele, aproape ca un stol de motociclete Un gândac după altul mă va purta sub stele în sălbăticia Braziliei Richard Dawkins, "Forever Voyaging", Times Literary Supplement, august , p Vârsta seculară S-ar putea spune că acest sentiment de uimire și de venerație de apartenență, exprimat în acest fel, nu numai că este de acord cu viziunea naturalistă, imanentistă, ci este și presupoziția ei; este o parte integrantă a unei astfel de viziuni Dacă ne gândim la acest sentiment de uimire ca fiind un sentiment cel puțin parțial estetic (de admirație, poate, la granița cu "religios"), atunci nu înseamnă asta că acest exemplu, ca și cel anterior cu freudianismul, pune capăt îndoielilor cu privire la găsirea spațiu pentru experiența noastră estetică (a frumuseții și a sublimului) în cadrul unei ontologii imanentiste, iar în cazul lui Dawkins și Hamilton, chiar una materialistă? Fără îndoială că da, dar, așa cum am spus mai sus, doar parțial Spun asta, în primul rând, pentru că puterea și autenticitatea acestei experiențe de uimire nu exclude posibilitatea ca ceva asemănător, poate și mai semnificativ, să poată fi restabilit în registrul credinței religioase, așa cum vedem, de exemplu, în cazul lui Pascal Și, în al doilea rând, există și alte moduri de experiență estetică, a căror putere pare a fi inseparabilă de natura lor epifană, adică faptul că ei descoperă ceva mai mult decât ei înșiși, chiar mai mult decât natura așa cum o știm în principiu În acest sens, experiența lui Bede Griffiths, despre care am vorbit în primul capitol, poate servi drept exemplu Există și anumite opere de artă - creațiile lui Dante, Bach, arhitecții care au creat Catedrala din Chartres (catalogul numelor este nesfârșit) - a căror putere pare a fi inseparabilă de referința lor epifană, transcendentală Aici necredinciosul este provocat să găsească un registru non-teist în care să spună ceva împotriva lui fără a sărăci conținutul subiectului Desigur, întrebarea dacă astfel de registre pot fi găsite nu este ușor de rezolvat; desigur, în acest caz este dificil să judecăm intersubiectiv, deși fiecare dintre noi are propria interpretare a propriei experiențe, ceea ce ne face să înclinăm către propriul răspuns Și acest lucru este cu atât mai dificil din cauza unei trăsături a artei postromantice, pe care am menționat-o într-un capitol anterior: limbajul său sofisticat ne permite să detectăm o anumită ordine în lucruri fără a ne obliga să vorbim fără ambiguitate despre credințele noastre ontologice Un exemplu izbitor al acestei teze este Wordsworth ca unul dintre numeroșii poeți ai secolului al XIX-lea, printre care s-au aflat adepți ai unei largi varietăți de poziții ontologice - de la creștini ortodocși la atei, inclusiv Eliot și Hardy Dar putem vedea aici și contra-influențe în locul pe care poezia și dragostea pentru ea l-au ocupat în viața multor necredincioși Acest lucru se aplică nu numai lui Wordsworth, ci mai ales lui Hardy și Houseman (cel din urmă a fost citit pe scară largă de Hamilton, potrivit Dawkins) Interesant, un purtător de cuvânt important pentru Ibid Influențe opuse neîncrederea temporară, ca răspuns la afirmația că epoca și mediul său sunt caracterizate de lipsa de spiritualitate, indică faptul că contemporanii săi îi iubesc pe Hardy și pe Houseman Nu susțin deloc că am rezolvat aici problema experienței estetice, ci doar am punctat considerentele care ne influențează pe fiecare dintre noi și într-un fel sau altul ne determină înclinațiile Și aș dori să fac câteva observații în același sens asupra celei de-a doua întrebări menționate mai sus, chestiunea acțiunii morale Aici vorbim despre ce fel de ontologie poate servi drept fundament pentru convingerile noastre morale, care pentru majoritatea dintre noi servesc drept cale importantă de "realizare de sine" în sensul în care folosesc cuvântul aici, adică modul superiorului, plinătatea pe care suntem chemați să o realizăm Nașterea unei poziții intermediare, precum cea a lui Kant, se datorează judecății negative că o ontologie pur materialistă, precum și o interpretare utilitaristică a eticii, nu pot servi ca explicație a experienței noastre morale Pentru noi, aceasta este încă o problemă arzătoare; paralel cu cazul experienței estetice, ne putem întreba ce fel de ontologie ar trebui să ne ajute să dăm sens vieții noastre etice sau morale, înțeleasă corect Pe aceste motive, soluția kantiană în sine poate fi pusă în discuție, mai ales în legătură cu faptul că se bazează pe conceptul de principiu sau drept, precum și cu faptul că face o distincție radicală între sentiment (înclinație) și impuls moral Aici aș dori să dau un alt exemplu, de data aceasta voi vorbi despre provocarea care a fost aruncată adepților reconstrucției neohumane a moralității Spun asta pentru că atinge o temă care a ocupat centrul narațiunii mele și care indică o trăsătură crucială a ordinii morale moderne, așa cum este înțeleasă, apărarea ei a drepturilor universale ale omului și a bunăstării ca una dintre principalele noastre obiective Aș dori să interpretez acest lucru ca intrarea noastră într-o conștiință mai largă, calitativ diferită a solidarității interumane, care implică ruperea legăturilor anterioare, mai înguste și înlocuirea lor parțială În acest sens, această mișcare este definită în mod similar Noel Annan, Our Age (Londra: Fontana, ), p Am menționat mai sus acest schimb de opinii; vezi capitolul Este destul de înțeles că folosesc termenul "realizare de sine" într-un sens mai larg, fără a se limita la sensul cu care este asociat de obicei, i e nu este doar ceea ce ne satisface nevoile personale și ne satisface aspirațiile Aici aș dori să extind sensul cuvântului și să conectez cu el tot ceea ce servește ca realizare a ceea ce considerăm cea mai înaltă și mai completă formă de viață, chiar dacă aceasta presupune sacrificiul "realizării de sine" personale Am ales acest termen, în primul rând, pentru că în raționamentul meu nu mă voi lipsi de vreo categorie generală similară și, în al doilea rând, am făcut acest lucru din cauza rolului pe care l-am atribuit deja "plinătății" Și totuși, simt o oarecare anxietate, pentru că știu că sunt în mare pericol de a fi înțeles greșit dacă nu repet aceste cuvinte pe fiecare pagină Vârsta seculară nym precedente din istorie, al căror început a fost pus, de exemplu, de Buddha, stoici, predicatorii Noului Testament (în Hristos nu mai există evreu sau păgân; nu există sclav sau liber; există nici bărbat sau femeie) și Mohammed Diviziunea nu este doar că extindem considerabil domeniul de aplicare al solidarității, ci și că ideea de interconectare se schimbă, adesea radical Una este să faci parte dintr-o societate ierarhică a ordinelor diferențiate și alta este să fii cetățean al unei "națiuni" moderne Relația "fraternită", așa cum a fost înțeleasă ideea în timpul Revoluției, a fost întruchipată doar în acest ultim spațiu orizontal A fost conectat intern cu alte idei ale faimoasei triade "Liberte, Egalite, Fraternite" Înțelegerea de către Hume a aceleiași întorsături istorice, în termenii înclinației noastre inerente pentru simpatie, o vede ca o mișcare treptată de la cercurile mai restrânse în care am trăit la începutul istoriei, la participarea în cercuri din ce în ce mai largi și, prin urmare, extinderea orizontului nostru, care în cele din urmă culminează cu ceea ce noi astăzi numim "globalizare", o etică universală, o relativizăm în numele unei solidarități superioare Mă gândesc la sentimentul pe care l-a simțit Robert Jordan, protagonistul lui Ernest Hemingway Pentru cine sună clopoțelul: A fost un sentiment de datorie asumat de toți asupriții lumii, un sentiment despre care este la fel de incomod și greu de vorbit ca extazul religios și, în același timp, la fel de autentic precum cel pe care îl simți atunci când asculți Bach, sau când stai în picioare în mijlocul Catedralei Chartres sau Leon și priviți cum se întinde lumina prin vitraliile uriașe Nu vreau să duc această idee la o concluzie complet convingătoare Mai exact, nu cred că o pot face Vreau doar să subliniez întrebarea pe care o luăm în considerare aici: poate viața noastră morală sau etică, înțeleasă corect, să se reflecte într-adevăr în interpretări în concordanță cu ontologia pe care o favorizăm? În acest caz, începem cu încercarea lui Hume de a interpreta moralitatea ca un fel de sentiment uman "natural" între o serie de altele, și nu ca ceva care ia rațiunea ca, în esență, cea mai înaltă cerință Întrebarea pe care o pun aici nu este David Hume, Ancheta privind principiile moralei, Secțiunea IX, parag - , în David Hume, Inquiries, ed L A Selby-Bigge (Oxford: Clarendon Press, ), pp - ; vezi de asemenea c , aprox pentru interpretarea lui Hume a tranziției de la sălbăticie la civilizație Citat în Piers Brendon, The Dark Valley (New York: Knopf, ), p [Cit de: Ernest Hemingway, "For Whom the Bell Tolls", în: Collected Works in four volumes, Vol , M : Fiction, ] Influențe opuse dându-i un răspuns categoric, acesta este: poate o astfel de interpretare "naturalistă" să explice fenomenologia universalismului, conștiința fuga din spațiul anterior și intrarea în cel superior, sentimentul de eliberare și chiar încântarea care însoțește această mișcare? ? Aceeași întrebare poate fi pusă în legătură cu interpretarea sociobiologică, care sugerează că, din cauza evoluției, avem tendința de a acționa în solidaritate cu "în grup", în timp ce manifestăm adesea ostilitate sălbatică față de străini și explică în continuare dezvoltarea etica universalistă prin extinderea treptată a ceea ce definim "grupul nostru" Întrebarea ce provoacă aceste schimbări calitative în spațiul solidarității, împreună cu conștientizarea ridicării morale, ce se află în spatele ei sau (dacă așa ceva este posibil) ce o justifică, spre plăcerea tuturor, rămâne nerezolvată (deși am proprii - teiste - presupuneri) Dar îmi propun să o luăm în considerare aici, mai întâi, pentru a ilustra o problemă asemănătoare cu cele referitoare la estetică, problemă care se pune și în legătură cu etica: este vorba despre cum să reconciliem cea mai bună fenomenologie a noastră cu o ontologie corespunzătoare, cum să reconciliem eliminarea unei inconsecvențe clare, precum cea descrisă, fie prin îmbogățirea ontologiei, fie prin chestionarea și revizuirea fenomenologiei Și despre asta vorbesc aici, în al doilea rând, pentru că acest fenomen de pas calitativ în spațiul și natura solidarității este una dintre trăsăturile decisive ale modernității care se remarcă în povestea secularității pe care o povestesc Întrebarea cum să evaluez acest pas, aș dori să o ridic în general mai târziu, considerând-o dintr-un unghi diferit Dar mai întâi, să ne întoarcem la o altă aspirație importantă a modernității, care în această interpretare a ocupat un loc central Vorbesc despre străduința pentru totalitate, mai ales că se manifestă ca răspuns la sinele disciplinat și izolat al perioadei romantice Protestul aici este că subiectul rațional, detașat al acțiunii sacrifică ceva esențial în realizarea idealurilor sale Ceea ce este sacrificat este adesea caracterizat ca spontaneitate sau creativitate, dar și mai des este identificat cu sentimentele noastre și cu existența noastră corporală Dacă vorbim despre Schiller ca exemplu paradigmatic, atunci trebuie remarcat că, după el, capacitatea noastră rațională, formală de a gândi abstract și de a stabili reguli morale domină sentimentul, îl suprimă și prevalează asupra cerințelor existenței corporale, formei concrete și frumuseţe Pentru a remedia situația, nu trebuie pur și simplu să schimbi complet prioritățile și să sacrifici motivul pentru care simțim, sau chiar să găsim un compromis între cele două Mai degrabă, este necesar să ajungem la un nivel superior, unde îndemnurile de formă și îndemnurile de conținut ("Stofftrieb") vor fi combinate armonios În esență, este Vârsta seculară despre tărâmul libertății, precum și al frumuseții, care împreună formează ceea ce Schiller numește "joc" O anumită dificultate poate apărea în legătură cu faptul că îl considerăm pe autorul anilor , care a criticat raționalismul îngust, drept purtătorul de cuvânt al aspirației dominante a civilizației noastre Desigur, adepții lui Schiller și Goethe sunt doar o parte a controversei în curs cu cei care susțin controlul rațional și rațiunea practică în cultura modernă Da, dar această dorință de a nu sacrifica trupul, senzualul, este ceva mai general, și se manifestă și printre adepții ideii măreției rațiunii practice La ce, deci, ar trebui să se străduiască această minte, dacă nu la înmulțirea dorinței umane? Și asta nu ne cere să renunțăm la orice dor de idealuri iluzorii "mai înalte", precum puritatea spirituală sau devotamentul față de virtute? Așa a argumentat iluminismul radical Ei s-au străduit, de asemenea, pentru totalitate și armonie, doar că ei și-au propus să obțină acest lucru nu prin sintetizarea dorinței pentru o formă mai înaltă cu dorința, ci prin dezmințirea tuturor acestor motive mai înalte și căutând posibilitatea de a reconcilia toate dorințele senzuale, obișnuite în subiecții înșiși și în relaţiile lor Astfel, cerința întregii, care ne interzice să sacrificăm corpul, în ansamblu, ocupă un loc central în cultura pe care am moștenit-o din secolul al XVIII-lea, deși acest scop este acum perceput într-un mod cu totul diferit Să vedem care este această diferență importantă Pentru Iluminismul radical, pentru Helvetius, Holbach, Bentham, a nu sacrifica corpul însemna să ofere dorinței senzuale obișnuite o ieșire, un spațiu în care să poată fi realizată așa cum o cere ea însăși Desigur, asta ar însemna că unele dintre fenomenele negative care sunt asociate cu asta în societatea noastră, în care ne opunem celorlalți și siliți să apucăm ceea ce ne dorim, luând de la alții, ar fi depășite grație organizării raționale a societății Dar nu ar fi vorba de a transforma însăși dorința senzuală În modelul lui Schiller, dimpotrivă, această dorință este transformată Ceea ce este atunci când intră în conflict cu impulsul formei este una; ceea ce apare atunci când ambele sunt fuzionate sau armonizate este alta Dorința se îmbină cu sensul cel mai înalt atunci când este legată de formă și aceasta dă naștere frumuseții Fiecare parte crede că cealaltă se abate de la scopul comun Pentru radicali, orice discuție despre fuziune sau transformare a dorinței este doar o altă încercare de a scoate senzualul din joc în numele unui presupus "înalt" Pentru adepții lui Schiller, a lăsa dorința în starea ei netransformată este exact același lucru cu a o condamna la degenerare Pentru a salva corpul, nu poate fi ceea ce este Aceasta este una dintre cele mai profunde probleme nerezolvate din cultura noastră occidentală modernă și a reapărut în revoluția sexuală din a doua jumătate Influențe opuse noi ai secolului al XX-lea Într-un fel, se poate susține că rădăcinile sale merg până la fundamentele acestei culturi Într-un anumit sens, s-ar putea susține că această înțelegere a întregii, în care un loc important ar trebui acordat trupului, este moștenirea civilizației noastre creștine Desigur, acest lucru ar fi fost de neconceput în lumea spirituală a civilizației elene și romane târzii, care, sub influența credinței creștine, a suferit în parte transformările despre care am vorbit mai sus (Capitolul ), transformări descrise minunat de Peter Brown Dar, pe de altă parte, dezvoltarea creștinismului reformat și, mai larg, a religiei post-Axei în general, din nou, a dus la faptul că trupul a fost scos din joc Să luăm mai întâi în considerare problema într-o perspectivă mai largă și să încercăm să înțelegem ce include rotația axială Considerând acest lucru schematic (poate că simplificăm prea mult lucrurile aici), am putea spune: "înainte" avem o viață religioasă într-o lume fermecată, dar și un fel de acceptare a două laturi ale lucrurilor - lumea (și deci și niște zei sau spirite) poate fi milostiv, dăruitor, poate fi o sursă de binecuvântare; pe de altă parte, lumea (și odată cu ea alți, uneori chiar aceleași zei sau spirite) poate fi aspră, crudă, distructivă Potrivit unui cercetător modern, situația a fost următoarea: Întotdeauna va fi lumină și întuneric, cald și rece, noapte și zi Dualitatea era așa cum era lumea și nimeni nu o va nega sau nu va încerca să o schimbe Din punctul lor de vedere, aceste forțe opuse trebuiau să existe pentru ca lumea să existe Conflictul constant și interacțiunea dintre bine și rău, lumină și întuneric, noapte și zi, a fost un lucru dat, nu ceva căruia i se putea rezista Așa era natura universului Spre deosebire de aceasta, religiile axiale au arătat căile prin care se poate evita acest vâltoare de forțe ostile, le poate depăși sau le poate opri Ei au indicat calea către un bine mai plin, mai înalt În multe cazuri, aceasta a fost o binecuvântare care s-a ridicat deasupra preocupărilor umane obișnuite cu privire la prosperitate și, poate, chiar incompatibilă cu ideea că această prosperitate ar trebui să fie scopul nostru cel mai înalt (de exemplu, anatta budistă) Dar promitea o transformare în care trebuie să găsim sensul cel mai intim și complet în acest bine suprem, și chiar un astfel de scop în care lupta forțelor să fie depășită (un leu culcat cu un miel) sau aceste forțe să fie înfrânate, transformându-se într-o ordine armonioasă, armonioasă (filantropia confuciană) Acest lucru a adus cu sine o mare tensiune și conflict în viața religioasă, care sfâșie civilizațiile superioare Cele mai înalte aspirații pot Peter Brown, The Body and Society (New York: Columbia University Press, ) Cărți c ianuarie-februarie (Carol Stream, ), p Vârsta seculară privit ca ceva care echivalează pur și simplu cu nerecunoașterea, distrugerea dorinței umane obișnuite, care este adesea caracterizată negativ ca impulsuri care duc la umilire sau înstrăinare Acest lucru se manifestă pe două niveluri Pe de o parte, este vorba de a nu recunoaște aceste dorințe, de a le bloca, de a cere oamenilor să le gestioneze și să le înfrâneze sever: de exemplu, există o cerere ca oamenii, mânați de aspirații înalte, să urmeze o etică sexuală în care trebuie să fie mult respins; Comunitățile militante recalcitrante trebuie pacificate, agresiunea trebuie controlată și înăbușită cu strictețe, mândria trebuie să cedeze smerenia Aceasta este partea cerinţelor etice Cealaltă parte a acestor reforme am putea-o numi "desîncântător" Acum aceste impulsuri sunt văzute exclusiv într-o lumină negativă Sunt obstacole în calea binelui Li se refuză orice rezonanță profundă în lumea spiritelor De exemplu, în epocile anterioare, relațiile sexuale puteau fi asociate cu lumea superioară prin ritualuri și instituții, cum ar fi prostituția în templu și căsătoria sacră În același timp, în formele arhaice, pre-axiale, ritualul în război sau în sacrificiu sfințește violența, leagă violența de sacru și dă un fel de profunzime numinoasă crimei, entuziasmului crimei și intoxicării cu acesta, și același lucru este valabil și pentru ritualurile menționate mai sus în legătură cu dorința și unitatea sexuală Cu alte cuvinte, ceea ce numim astăzi sex și violență ar putea fi și modalități de unire cu spiritele (zeii) sau cu lumea superioară Acțiunile noastre în aceste dimensiuni ale vieții ar putea rezona și în această lume Concluzia este aceasta: în lumea de sus există două feluri de zei - cruzi și pofticiosi, precum și buni și casți; Afrodita și Marte, precum și Artemis și Atena Aceasta este "ambivalența" morală a lumii preaxiale pe care am menționat-o mai sus Odată cu apariția religiilor "superioare", post-axiale, acest tip de suport numinos este din ce în ce mai slăbit Ne îndreptăm către o perioadă în care, în unele religii, violența nu va mai avea loc în viața sfințită sau în analogii ei Acest lucru se aplică creștinismului, budismului, iar în hinduism găsim o cerere tot mai mare pentru principiul ahimsa, astfel încât chiar și acei jati cărora li s-a permis și li s-a cerut anterior să omoare animale încearcă acum să se ridice renunțând la aceste acțiuni A fost o dublă rană pe registre întregi ale dorinței umane, provocată de aspirațiile înalte ale religiei post-Axe, o suprimare etică pe de o parte și o reducere dezamăgitoare la un simplu impuls vicios (al cărui singur sens este negativ, deoarece acest impuls împiedică virtutea) pe de altă parte John Keegan, A History of Warfare (Londra: Hutchinson, ) Influențe opuse Nu este surprinzător că există un protest constant împotriva acestei răni Modurile suprimate de autorealizare revin chiar și într-o formă fermecată în religiile "superioare" Carnavalul este un exemplu Un alt exemplu care acoperă o întreagă gamă de fenomene este războiul sfânt Din nou și din nou apar diverse forme de violență sfințită și purificatoare, așa cum este exemplificat în creștinătate prin Cruciade Astăzi ni se pare că acest lucru este complet contrar spiritului creștinismului, spiritul care a fost condus de episcopii medievali timpurii care au încercat să înfrâneze militantismul nobil și să proclame un armistițiu în numele lui Dumnezeu Și totuși au fost nevoiți să predice cruciade, căutând din nou un țap ispășitor: necredincioșii erau slujitori ai întunericului și, prin urmare, meritau o atitudine extrem de ostilă în numele Prințului Păcii Astăzi, reacția neîncrederii moderne la această rană este adesea de a sprijini "păgânismul" Ea apără dorința respingând cererea creștină de transfigurare Diferite aspecte ale Iluminismului pot fi privite în această lumină Există o versiune materialistă și utilitaristă, ca, de exemplu, a lui Helvetius Anulează suprimarea etică a senzualității, dar nu ține cont de aspectul dezamăgirii; mai degrabă, îl îmbunătățește Dorinta este doar dorinta Și întâlnim din nou același lucru la Kant Atât utilitarismul, cât și kantianismul pot fi privite ca o continuare a reformei post-Axe, care s-a desfășurat și mai pe scară largă Sexul poate fi văzut ca o împlinire naturală atâta timp cât nu interferează cu moralitatea respectului reciproc Violența este de obicei văzută doar într-o lumină negativă În societatea noastră, se aude adesea sugestii de a înțărca copiii de violență prin interzicerea armelor de jucărie și insuflarea adolescenților aversiune față de război Pe de altă parte, mulți romantici și-au găsit un sens mai profund în păgânism, căutând să depășească dezamăgirea la care a fost supusă dorința, precum și suprimarea ei etică Astfel, cu nostalgie, există o amintire a unor ritualuri și societăți anterioare în care aceste ritualuri erau centrale și ne legau prin dorința noastră și autorealizarea noastră cu natura și cosmosul Avem astfel o categorie puternică de "dionisian", care, după cum știți, a fost apărată în primul rând de Nietzsche, dar este vizibilă clar și la Bataille, Deleuze, Foucault și alții Acesta nu este doar un apel de a da libertate dorinței - sexuale, precum și dorința de violență și distrugere - ci și o încercare de a reda sensul profund acestor dorințe, puterea lor de a ne ajuta să ieșim din închisoarea disciplinară și să pătrundem spre extaz Ideea este că suntem prea mult în gândurile noastre, suntem extrem de lipsiți de trup și John Stuart Mill, Op Liberty, în Mill, Three Essays (Oxford: Oxford University Press, ), p A se vedea interesanta carte a lui Peter Gay The Enlightenment: An Interpretation, al cărei prim volum este subtitrat The Rise of Modem Paganism (New York: Knopf, ) Vârsta seculară trebuie sa schimbam aceasta situatie Aceste moduri de zbor au o analogie profundă - cel puțin noi, oamenii moderni, simțim în ele în consonanță cu ritualurile pre-axiale timpurii Este suficient să ne amintim ce reacție furtunoasă și controversată a provocat premiera "Le Sacre du Printemps" la Paris în În cea mai proastă încarnare a sa - să zicem, cel mai orb, surd și impenetrabil utilitarism materialist - modernitatea occidentală are un efect copleșitor asupra ambilor poli ai religiosului Ea provoacă o dublă rană religiilor pre-axiale și disprețuiește religiile post-axiale Dar l-am putea vedea ca o altă versiune a reformei post-Axe care urmărește să stabilească o formă de viață care este incontestabil bună, ca o altă modalitate de a exista o ordine armonioasă Poate că aceasta este cea mai insensibilă la rezonanțe pre-axiale dintre toate cele post-axiale La fel ca multe alte astfel de forme post-Axe, se caracterizează printr-o atitudine intolerantă față de concurenții săi, religiile, așa cum se tratează adesea reciproc Și chiar și în societățile liberale bine ordonate, reprimarea revine - violența care caută țapi ispășitori, fascinația pentru viciul sexual Am încercat să plasez dorința de totalitate și de eliberare a trupului în contextul acestei longue duree* a istoriei noastre religioase Dar acum aș dori să o conectez cu istoria mai scurtă care este subiectul principal al acestei cărți, diferitele mișcări de reformă din creștinătatea latină Mai mult, trebuie subliniat, în rezumarea acestei povești de mai sus, nu am arătat modul în care diferitele religii post-Axe au încercat să împiedice mișcarea spre ceea ce eu numesc "desîncarnare", ieșirea vieții noastre religioase din formele corporale ale ritualului, închinare, evlavie practică și mutându-l din ce în ce mai mult în domeniul raționalului Rezistența la dezincarnare ia multe forme Un exemplu este practica yoga Dar vedem și multe ritualuri timpurii care au căpătat semnificații noi sau au fost transformate în altceva În echilibrul clasic al civilizațiilor "superioare", înainte de Reforma creștinătății latine, multe dintre formele pre-Axei de ritual colectiv au fost integrate în noua religie, iar noile discipline ale unei minorități de "virtuozi" religioși au câștigat, de asemenea loc important pentru exprimarea corporală; nu este vorba doar despre practica yoghină, ci și despre ritualuri și forme de viață în comun Scopul nu este de a reveni la formele anterioare de sacralizare a sexului și a violenței, ci de a găsi noi forme de ritual colectiv, rituri de inițiere practicate de un cerc restrâns de oameni, discipline de rugăciune, post, evlavie, moduri de numărare a timpului, noi moduri de a duce o viață sexuală Modris Eksteins, Rites of Spring (Toronto: Dennys, ), Actul I, O abordare a cercetării istorice care operează cu perioade de lungă durată (fr ) Influențe opuse în căsătorie și în noi lucrări de vindecare și caritate, în care s-ar putea manifesta închinarea corporală și uneori publică a lui Dumnezeu sau dorința de nirvana sau moksha În cazul creștinătății latine de dinaintea reformei (decisiva pentru mine), a existat celebrarea creștină propriu-zisă a Liturghiei, ritualuri ale anului liturgic precum Lumânăria și "târâșul la cruce" în Vinerea Mare, rituri de inițiere creștină, un o nouă etică sexuală, o atitudine ambivalentă față de război, o definiție a "operelor de milă corporale", instituționalizate în viața anumitor ordine religioase În plus, au existat, desigur, o serie de ceremonii și ritualuri care au fost în mod clar precreștine la origine și, deși într-o formă ușor modificată, au fost incluse în practica bisericii, dar au fost împinse treptat înapoi pe teritoriul periferic disputat, unde ceva care a provocat mari îndoieli în rândul clerului a fost săvârșit și părea nerezonabil în lumina învățăturii Evangheliei Dar acest echilibru, ca și toate asemănătoare, caracteristice civilizațiilor "superioare" și generate de Revoluția Axială, a fost foarte instabil Ideea nu este doar că periferia semi-păgână a ritualurilor dubioase, menite să alunge spiritele sau să ofere o sănătate bună sau un partener de viață, a provocat indignare De asemenea, cerințele ridicate post-Axe nu erau în acord cu viețile pe care le duceau majoritatea oamenilor Etica sexuală înaltă nu a corespuns niciodată pe deplin cu etica reală a comunităților țărănești Adulterul a fost condamnat în unanimitate, dar nu și sexul premarital, așa cum am menționat într-un capitol anterior Și ce putem spune despre faptul că reprezentanții clerului și călugării înșiși și-au încălcat adesea jurămintele, autoritățile seculare puteau folosi "magia" bisericii în scopuri proprii, pentru a menține puterea politică și a proteja privilegiile elitei , sau, dimpotrivă, autoritățile bisericești ar putea fi înclinate spre achiziție și dominație politică Este destul de evident că această stare pre-reformă a societății ar putea fi percepută (în sens negativ) ca o justificare a unei Reforme extrem de radicale Dar, în realitate, această Reformă a luat calea celei mai profunde dezincarnări; aceasta este una dintre principalele teze ale acestei cărți Fostele practici pre-axiale au fost măturate de un puternic val de dezamăgire Protestanții au abolit cel mai important ritual al masei, care în sine a fost declarat un exemplu de "magie" ilegală Carnavalurile au fost interzise Au fost impuse restricții de diferite grade de severitate asupra folosirii muzicii, a dansului, a acțiunii dramatice în biserică, iar în societatea laică toate acestea au fost adesea supuse unei condamnări puternice Unele rituri de inițiere au fost desființate sau devalorizate (în unele biserici protestante, căsătoria nu mai este considerată un sacrament) În același timp, poziția detașată a analizei și controlului rațional în raport cu "eu" ne face să fim atenți la un alt aspect al dezincarnării După cum a susținut Descartes, trebuie să ne distanțăm de întruchiparea noastră Vârsta seculară înțelegerea lucrurilor pentru a obține cunoștințe clare și distincte Deci acțiunea corectă este interpretată ca ceea ce decurge din această înțelegere clară Astfel, ea nu este definită ca ceea ce este produs de o dorință bine direcționată, ci mai degrabă ca ceea ce este cerut dorinței de o minte detașată, căreia dorința trebuie învățată să se supună Dacă ne gândim la cele trei niveluri ale activității lingvistic-comunicative umane în sensul cel mai larg al termenului - nivelurile de habitus corporal și mimica, nivelul de exprimare simbolică în artă, poezie, muzică, dans și nivelul prozei, limbajul descriptiv - putem spune că viața religioasă originară și-a găsit expresie mai ales în primele două, iar cultura care ia naștere ca urmare a Reformei occidentale din timpurile moderne a abandonat în mare măsură aceste manifestări și se limitează la nivelul al treilea Astfel, acest lucru este paralel cu ceea ce mintea modernă detașată a făcut moralității În ambele cazuri, cel mai important lucru este să înțelegem adevărul propozițional corect - despre Dumnezeu și Hristosul său într-un caz, despre acțiunea corectă în celălalt În primul caz, consecința este închinarea corectă, dar formele pe care le ia sunt secundare și pot varia după bunul plac În cel de-al doilea caz, afirmarea cu succes a puterii rațiunii generează acțiune corectă, dar ceea ce înseamnă aceasta trebuie cunoscut numai prin intermediul rațiunii - fie consecințe benefice, fie generalizarea principiului În niciun caz, emoția corporală paradigmă nu este luată ca un criteriu pentru acțiunea corectă, așa cum este cazul agapei din Noul Testament Am caricaturat religia occidentală modernă sau, mai degrabă, am prezentat un tip ideal care determină direcția în care s-a mișcat o mare parte din ea Suficient pentru a provoca reacții puternice: catolici la diferite forme de protestantism, metodiști și piețiști la bisericile protestante stabilite din secolul al XVIII-lea, penticostali la toate cele de mai sus Astfel, realitatea este mult mai eterogenă Dar această tendință a fost și continuă să funcționeze, iar mulți oameni au ajuns la capătul acestui drum, devenind adepți ai diferitelor forme de deism, unitarism, onorând un fel de ordine impersonală Ce înseamnă asta pentru discuția noastră? Permiteți-mi să mă întorc la punctul în care ne-am opus iluminismului radical, bazându-mă pe abordarea lui Schiller la întrebarea, ce înseamnă atingerea întregii prin salvarea corpului? În primul rând, putem înțelege mai bine de ce ni se adresează această cerință Putem înțelege acest lucru nu numai în lumina presiunii către dezincarnare care începe cu perioada Axială, dar devine din ce în ce mai intensă în A se vedea My Sources of the Seif (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), capitolul pentru o discuție despre cartea lui Descartes, Traite des Passions Influențe opuse mișcarea Occidentului către reformă Putem înțelege și de ce ni se adresează, pentru că există ceva în civilizația creștină care rezistă dezincarnării Dar din moment ce există ceva în adevărata reformă a creștinătății latine care a împins această dezincarnare mai departe decât oricând în istoria omenirii, putem înțelege atât de ce dorința de a depăși acest lucru trebuie să fie o chemare la luptă, cât și de ce această depășire este atât de mare altfel inteles Presiunea și suprimarea erau îndreptate împotriva dorințelor corporale, împotriva sexului și a violenței în special, dar, în general, îi refuzau și dorinței corporale dreptul de a fi considerată o manifestare a unei completitudini superioare A existat atât suprimarea etică, cât și reducerea dezamăgirii O parte acceptă reducerea și luptă doar împotriva suprimării; celălalt, în acest caz în urma lui Schiller, vrea să distrugă reducerea Cine are dreptate? Cum poți fi sigur de asta? Dar dacă ne gândim înapoi la revoluția sexuală din anii , ne devine clar că părerile lui Schiller au fost cele care au scos oamenii în stradă S-ar putea concluziona că Hugh Hefner și Playboy reprezintă aici cealaltă extremă: senzualitatea este bună în sine Dar printre revoluționari, chiar și cei care s-ar putea să fie de acord cu formula lui Hefner prețuiau în mod clar aspirațiile utopice ale unei lumi noi în care activitatea sexuală neîngrădită ar ajuta la generarea unui nou tip de frățietate Unul dintre acești pași în noul și mai larg spațiu de solidaritate pe care l-am menționat mai sus a fost ceea ce s-a sperat ca parte a drumului către libertatea sexuală Am menționat deja iluziile cu care este plină această cale, dar aceste evenimente ne spun ceva despre puterea modului schillerian, despre speranța de a distruge reducerea, și nu doar suprimarea Desigur, speranța în sine nu spune nimic despre transformările posibile Sau poate mai vorbește uneori? Acum trebuie să luăm în considerare diferitele răspunsuri la aspirațiile neîmplinite de totalitate, precum și întrebarea dacă astfel de aspirații ar trebui abandonate și, dacă da, cum să facem acest lucru Este ușor de înțeles cum a fost folosită speranța de a fi întreg și de a salva trupul în lupta dintre credință și necredință Am văzut cum iluminismul a întors-o împotriva religiei: s-a spus că distruge armonia destul de accesibilă a dorințelor noastre obișnuite, pentru că ne cere insistent să ne străduim pentru dobândirea unor bunuri imaginare superioare, ceea ce duce la auto-mortificarea fără sens Dar esențial pentru credința creștină este speranța unei reconcilieri finale între Dumnezeu și om și într-un trup (înviat) Astfel, fiecare dintre părți "se întoarce" și declară cu voce tare că cealaltă pledează pentru o utopie irealizabilă Necredincioșii nu iau în serios conceptul creștin de pânză, considerând-o un vis Dar atâta timp cât susținătorii Iluminismului vor ridica speranțe pentru propria lor armonie, creștinii (și mulți alții) nu vor înceta să-i avertizeze împotriva Vârsta seculară pericolele utopismului nerealist Trebuie să luăm în considerare două dimensiuni ale utopiei, corespunzătoare celor două aspecte ale conștiinței morale/etice moderne pe care le-am explorat aici: nu numai armonia dintre corp și spirit sau dorința corporală și cele mai înalte aspirații ale noastre, ci și armonia dintre toți oamenii , adus într-o stare de asemenea armonie, este motivul angajamentului nostru față de o etică a drepturilor și bunăstării universale Unul îl însoțește de obicei pe celălalt; speranţele studenţilor din în această privinţă nu au fost deloc excepţionale Schiller căuta aceeași dublă armonie (în lumea interioară a tuturor și în relațiile dintre toți), o căutau revoluționarii radicali și marxiştii În apogeul Revoluției, s-au auzit vocile celor care erau cel puțin considerați creștini - astfel, de Maistre a avertizat împotriva pericolului speranțelor nerealiste pentru care masele de oameni și-au dat viața Același lucru este valabil și pentru comunismul din secolul XX Cu toate acestea, tabloul se schimbă atunci când aceste speranțe nu sunt realizate Trăim într-o astfel de eră după turbulenții anilor șaizeci și șaptezeci, mai mult, prăbușirii comunismului marxist Este greu de crezut că acum putem vorbi despre orice fel de armonie Cum afectează acest lucru discuția noastră? Pentru cei care nu pot accepta speranța creștină a reconcilierii în afara granițelor istoriei și care nu mai pot crede în diversele formule de dublă armonie în starea noastră pământească, concluzia poate părea inevitabilă: a renunța la orice speranță a unei asemenea armonii Dar în această stare de lucruri, multe rămân incerte Ce speranțe mai modeste rămân? Și te poți forța cu adevărat să renunți la ambele obiective? Activitatea noastră politică, în cea mai mare parte, nu consideră ca scop - chiar dacă aceasta este doar o idee teoretică - o ordine mondială în care popoarele trăiesc împreună în egalitate și dreptate? Nu sunt multe dintre eforturile noastre de vindecare care vizează integralitatea individului? Cât de ușor ne va fi să renunțăm la aceste obiective? Deși Freud, de exemplu, în acest sens, urmându-l pe Schopenhauer, acel mare dușman al ideii romantice de întreg, ne îndeamnă să abandonăm complet scopul armoniei spirituale, nu trebuie să mergem atât de departe Pe lângă comunism, există multe alte forme mai mici de coeziune socială (liberalismul oferă multe astfel de forme) și modalități imaginabile de a depăși conflictul mental care nu duc acolo unde a chemat Schiller Acesta este ceea ce se discută astăzi în era noastră post-topic (dar cât va dura?) Acest exemplu de ideal de integritate ne permite să vedem cât de importante sunt problemele ridicate la punctele (c) la (e) din lista de mai sus, i e întrebări despre dacă acest ideal poate fi atins pe deplin, despre motivele care împiedică acest lucru și despre posibilele costuri care vor implica încercarea de a-l atinge Vom arunca o privire mai atentă asupra acestor probleme în capitolul următor Dileme i Umanismul și "transcendența" Examinând dorința de totalitate, văzută ca ceva îndreptat împotriva hegemoniei minții calculatoare sau a cerințelor "mai înalte" ale ascezei platonice sau creștine, am văzut că aceasta este indisolubil legată de dorința de a salva corpul sau de a reabilita omul obișnuit dorință De asemenea, am văzut că figurează în diverse contexte în controversa dintre credința creștină și necredință Aș dori să consider această controversă puțin mai detaliat în lumina modului în care se desfășoară în timpul nostru distopic (în orice caz, se referă la momentul prezent) Voi începe prin a încerca să înțeleg modul în care dorința de reabilitare a trupului și a dorinței figurează în acuzația împotriva credinței, în special a credinței creștine - potrivit căreia ea, în esență și prin însăși natura sa, distruge această dorință Cred că acest studiu va arăta că nu totul este neapărat așa cum pare și că controversa dintre religie și umanismul secular ajunge să evidențieze o serie de dileme cu care ambele viziuni trebuie inevitabil să se confrunte Fructul neîndoielnic al acestei dorințe de reabilitare a obișnuitului, trupesc în cultura modernă a fost afirmarea bunătății esențiale, a inocenței aspirațiilor noastre originare, imediate Răul este de obicei văzut ca ceva exogen, așa cum este generat de societate, istorie, patriarhat, capitalism, un fel de "sistem" După cum spune David Martin, mentalitatea "mobilă, agilă, hedonistă, tehnică" pe care o avem Vârsta seculară întâlnim în cultura modernă dominantă a metropolei, "conștiința vinovăției personale nu este caracteristică, dar în același timp se caracterizează prin cea mai profundă și ascuțită conștiință a păcatului colectiv" Unul dintre cele mai uimitoare rezultate ale acestei conștiințe a inocenței umane inerente a fost transferul atâtor probleme care anterior erau considerate morale în registrul terapeutic Ceea ce odată a fost păcat este adesea tratat ca o boală în timpul nostru Acesta este un "triumf al terapeuticului" cu consecințe paradoxale Aceasta pare să implice exaltarea demnității umane, dar în realitate poate duce la umilirea acesteia Aș dori să arunc o privire mai profundă asupra acestui lucru Aici avem ocazia să observăm o schimbare în structură: anumite lupte umane, întrebări, sarcini, dificultăți, probleme sunt transferate din registrul moral (spiritual) în cel terapeutic Dar ce se întâmplă mai exact aici? Nu se poate susține că boala și sănătatea nu au fost folosite ca metafore pentru infirmitatea/plinătatea morală și spirituală: este suficient să amintim imaginea terapeutică din Platon sau imaginea "sufletului bolnav de păcat" Dar poate că diferența constă în aceasta: în registrul spiritual în situația "normală", cotidiană, sufletul este inițial parțial în puterea răului Este nevoie de ceva eroic sau excepțional pentru a ieși din această situație; majoritatea dintre noi suntem undeva la mijloc, într-un tărâm al luptei constante Astfel, se cunoaște o "normalitate" umană particulară care corespunde acestei regiuni de mijloc Baza pentru aceasta este ideea că păcatul, răul au un fel de demnitate Acesta este un fel de căutare a binelui, dar blocat de o amăgire catastrofală, vicioasă În cele din urmă, nu există nimic în asta, este pur și simplu greșit, faima și influența răului se dovedesc a fi o beteală goală, fără sens Dar există ceva în această amăgire care are aspectul a ceva măreț și glorios, care are o anumită logică interioară Aceasta explică de ce ideea de normalitate aparține acestei regiuni de mijloc În schimb, nu există nimic merituos în a fi pur și simplu bolnav Acest lucru poate fi văzut ca vinovăție (așa gândesc oamenii despre cei care au SIDA) sau pacientul poate fi considerat nevinovat Dar în forma sa cea mai pură, acesta este un eșec, slăbiciune, slăbiciune, decolorare Conceptele psihologice profunde ale bolii mintale ocupă un loc undeva între aceste categorii clar delimitate Uneori există un element de iluzie în asta, lucrurile nu sunt prezentate așa cum sunt cu adevărat David Martin, The Dilemmes of Contemporary Religion (New York: St Martin's Press, ), p Philip Rieff, Triumful therapeutic: utilizări ale credinței după Freud (New York: Harper & Row, ) Dileme Dar această amăgire poate fi lipsită de orice merit Poate fi pur și simplu incapacitatea noastră de a crește și de a vedea lucrurile într-un mod matur Sau doar o constrângere, sau o reacție oarbă, incontrolabilă Povestea lui Lucifer nu-și are locul în etiologia acestei afecțiuni Astfel, vindecarea nu include convertirea, creșterea în înțelepciune, un mod nou, mai înalt de a vedea lumea; sau cel puțin aceste lucruri nu sunt temeiuri pentru vindecare, deși pot fi printre rezultatele acesteia Desigur, aici este necesar să amintim fenomene de natură intermediară Există zone de terapie de tip psihologic profund umanist, în care diverse complexe sunt considerate aproape ca reacții naturale ale ființelor limitate, iar unul dintre scopurile terapiei este schimbarea viziunii asupra lucrurilor Aceste direcții se apropie de spiritual Dar ele rămân în domeniul terapiei pentru că etiologia originală nu are niciun element "luciferian" Nu există nicio alegere acolo unde există cel puțin valoare și demnitate aparentă pe partea greșită - sau cel puțin o atracție pentru valoarea și demnitatea aparentă; nu ar trebui să existe de ales în sensul de a alege cutare sau cutare alternativă Căderea inițială în păcat se referă pe deplin la natura constrângerii sau la modurile de înrobire Deci diferența este aceasta: răul are virtutea de a alege binele evident, boala nu Această demnitate este recunoscută chiar și în discursul convertirii, care încearcă să arate răul ca pe un bine fals și, prin urmare, ca ceva cu adevărat gol, ca doar un fel de înstrăinare Acest lucru este permis nu în text, ci în context, într-un mod de abordare care aduce un omagiu forței inamicului Patosul de care se leagă triumful terapeuticului este acesta: unul dintre motivele abandonării viziunii spirituale a răului/sfințeniei a fost respingerea noțiunii că existența noastră normală în tărâmul de mijloc este ceva imperfect La noi, întrucât suntem ca ființe "naturale", totul este în perfectă ordine Astfel, demnitatea unei existențe obișnuite, "naturale" este și mai justificată Aceasta avea să ne elibereze de ceea ce era adesea interpretat ca roade ale păcatului: neputință, dezbinări, dureri de inimă, descurajare, melancolie, sentimente de gol, sentimente de eșec, depresie paralizantă, apatie etc Dar, de fapt, omenirea nu a plecat nicăieri din toate acestea Abia acum, ca suferințe ale ființelor sortite unei existențe normale în regiunea de mijloc, ele trebuie interpretate ca rezultat al bolii Ele trebuie tratate terapeutic Dar cei care sunt tratați sunt acum tratați ca pur și simplu incapabili El este mai puțin vrednic decât păcătosul Astfel, ceea ce trebuia să ne întărească demnitatea a dus de fapt la o scădere a acesteia Trebuie doar să fim îngrijiți, cu anumite manipulări aduse într-o stare sănătoasă Vârsta seculară Pe de altă parte, respingerea religiei era menită să ne elibereze, să ne dea deplinătatea demnității noastre ca subiecte de acțiune; era vorba de respingerea tutelei religiei, deci a bisericii, deci a clerului Dar acum suntem nevoiți să mergem la noi specialiști, terapeuți, medici care exercită un control adecvat asupra mecanismelor oarbe și compulsive - specialiști care ne pot prescrie chiar și medicamente Eului nostru bolnav li se vorbește chiar mai condescendent (la fel ca lucrurile) decât le-au vorbit credincioșilor din bisericile de atunci Evident, această diferență poate fi redusă astfel încât (a) tratamentul să devină "tratament vorbitor", necesitând cooperarea activă a pacientului la tratament; (b) boala, constrângerea, starea forțată sunt interpretate ca (i) ceva pe care toată firea îl moștenește - prin urmare nu vorbim în mod condescendent, ca fiind într-un stadiu superior al sănătății și ca (ii) ceva care, în virtutea umanității noastre , poate fi înțeles ca o situație dificilă în care cad oamenii, ceva în care oamenii sunt atrași, o stare care, din nou, datorită umanității noastre, poate fi simpatizată pe picior de egalitate: "Înțeleg bine cât de ușor este să fii în o astfel de stare" Aici ne apropiem de ceea ce ar putea fi formulat drept "demnitatea păcatului" În acest sens, putem aminti pe Winnicott, care a apreciat pozitiv zona de mijloc în care are loc îngrijirea maternă "normală", precum și alți psihoterapeuți ai școlii umaniste Astfel, întorsătura terapeutică, trecerea de la o hermeneutică a păcatului, a răului sau a iluziei spirituale, la o hermeneutică a bolii, a avut rezultate mixte pentru demnitatea umană în cel mai bun caz Are, de asemenea, implicații importante pentru înțelegerea noastră de sine Am menționat mai sus că ceea ce anterior a fost interpretat ca roade ale amăgirii spirituale - angoasă mentală, descurajare, melancolie, un sentiment de gol, etc - se manifestă în era noastră terapeutică Dar acum toate acestea sunt adesea interpretate nu ca semne ale unei astfel de iluzii, o astfel de mișcare în direcția greșită sau un contact insuficient din partea noastră cu realitatea spirituală, ci pur și simplu ca o patologie Viziunea spirituală crede că undeva în adâncul sufletului vom simți nevoia de a recunoaște ceea ce definește ca fiind o realitate spirituală și de a trăi în conformitate cu ea Ne putem simți atrași de această realitate, putem tânji după ea, ne simțim nemulțumiți și incompleti fără ea Se vorbește despre "nemulțumirea divină", despre "deșir d'eternite" Poate fi îngropat în adâncul sufletului, dar este un potențial uman permanent Astfel, chiar și acei oameni care au destul de mult succes pe tărâmul prosperității umane normale (poate mai ales astfel de oameni) se pot simți neliniștiți, poate întristați, un fel de sentiment că realizările lor sunt goale Din punctul de vedere al celor care neagă această realitate spirituală imaginabilă, aceasta Dileme neliniștea nu poate fi decât patologică; nu este de nici un folos, nu poate decât să ne rețină Negarea realității spirituale înțelese în general tradițional a fost un factor decisiv în virajul terapeutic Astfel, această întorsătură aduce cu sine o cu totul altă înțelegere a experiențelor noastre - anxietate, angoasă mentală, sentimente de gol, alienare etc Într-un caz, ei ne pot spune ceva important, pot indica un defect sau că viața noastră se mișcă în direcția greșită În caz contrar, sunt asemănătoare bolilor și pot fi simptome de a merge într-o direcție greșită (tensiunea arterială mare se poate datora consumului de alimente excesiv de bogate în calorii), nu constituie o percepție (poate în mare măsură confuză și ascunsă) a acestei greșeli direcţie Astfel, viziunea pe care o alegeți nu afectează doar modul în care alții (medici, asistenți) cred că sunteți, ci și felul în care vă simțiți despre voi înșivă Într-un caz, anxietatea este supusă reflecției, elaborării ulterioare, poate rugătoare sau meditativă; în caz contrar, trebuie eliminat, sau cel puțin redus la un nivel acceptabil Psihanaliza poate fi (și este parțial) un fenomen intermediar Spre deosebire de terapiile comportamentale, sau de cele care se bazează în primul rând pe medicamente, aceasta implică hermeneutică, o încercare de a înțelege sensul anxietății noastre Dar scopul ei este același: hermeneutica se cufundă în conflictele spirituale inevitabile, profunde, ale organizării noastre interne Dar ei nu ne pot învăța nicio lecție morală, vinovăția sau remușcarea nu indică vreun rău real Căutăm să înțelegem aceste experiențe pentru a le diminua severitatea, pentru a deveni capabili să ne împăcăm cu ele În ceea ce privește cea mai importantă problemă, și anume, ce ar trebui să învățăm moral sau spiritual din suferința noastră, psihanaliza se află pe un teren terapeutic solid, iar răspunsul ei la această întrebare este "nimic" Lupta dintre interpretarea "spirituală" și cea terapeutică a suferinței noastre mentale nu numai că pune religia împotriva necredinței Există multe cazuri în domeniul general al neîncrederii în care o viziune "mai înaltă", mai "eroică" a vieții umane se opune uneia care subliniază împlinirea dorinței obișnuite Am atins mai devreme câteva dintre aceste probleme, vorbind despre diferitele linii de critică pe care "mai înalt" le îndreaptă către "jos" și invers Astfel, putem concluziona că oferirea oamenilor satisfacția unei munci profitabile, prosperitate rezonabilă, alegerea consumatorului, un mediu interesant poate fi suficientă pentru a garanta stabilitatea democrației moderne, lăsând totodată regretul pentru pierderea unui concept superior de viață în care acțiunea eroică , sau autoguvernare politică, sau un devotament mai mare pentru filantropie Vârsta seculară considerată autorealizare de un nivel superior (O astfel de vedere pare să fie esențială pentru celebra carte a lui Francis Fukuyama "Sfârșitul istoriei" ) Mai mult, trebuie să presupunem că o persoană care deține aceste idei nu ar găsi nimic patologic la un profesionist de mare succes cu un venit mare, dar care are un sentiment dificil că ceva important îi lipsește în viața sa - și ar lua în considerare dorința de a scăpa a acestui sentiment cu ajutorul psihoterapiei cu absurdizarea conditiei umane Oricum ar fi, este destul de de înțeles că lupta dintre aceste două viziuni poate determina decizia unei persoane cu privire la modul în care își construiește o viață Dacă sunt convins că sentimentul profund de anxietate pe care îl simt, care poate cauza o mizerie groaznică în viața mea profesională sau de familie, este doar patologic, acest sentiment poate fi ușor amestecat cu rușinea sau un sentiment de inferioritate asociat cu faptul că problemele psihologice îmi distrug viața Acest sentiment de rușine poate fi atenuat prin gândul că, în cele din urmă, totul se datorează unor cauze organice Și asta, plus disponibilitatea medicamentelor ieftine, contribuie la faptul că psihoterapia este adesea redusă la efecte chimice Putem înțelege cât de importantă este această problemă pentru viața umană A-ți face griji la nesfârșit cu privire la semnificația anxietății, a cărei cauză este de fapt organică, înseamnă a pierde timp și efort și a te supune unei suferințe inutile Dar a încerca să scapi de anxietatea care trebuie înțeleasă cu adevărat înseamnă să-ți faci un rău ireparabil, și acest lucru este cu atât mai adevărat, cu cât în cultura terapeutică, diferitele limbi, etice și spirituale, cu care această înțelegere poate fi exprimat, deveni din ce în ce mai puțin familiar, din ce în ce mai puțin accesibil fiecărei noi generații Cu alte cuvinte, este de înțeles că oamenii sunt atrași în mod persistent de ideea de completitudine, definită într-un fel sau altul Și majoritatea oamenilor vor fi de acord că această dorință în sine poate fi o sursă de suferință profundă, de exemplu, cerințele morale stricte ne pot afecta viața, manifestându-se ca un sentiment paralizant de vinovăție, care ne poate face să eșuăm în acțiuni și reacții, inclusiv morale cele Dar trăsătura decisivă a unei terapii pur imanentiste este că tratarea acestui eșec implică, sau chiar impune, abandonarea, sau cel puțin distanțarea noastră de toate eforturile pentru transcendent, cum ar fi credința religioasă Aceste aspirații generează eșec nu întâmplător - pentru că ne-am raportat incorect la ele în viața noastră - ci în virtutea însăși esenței lucrurilor Tratamentul, care include eliminarea lor, este Francis Fukuyama, The End of History and the Last Man (New York: Free Press, ) Dileme dacă nu este obligatoriu, atunci este foarte posibil Din punct de vedere spiritual, însă, faptul că exigențele credinței pot da naștere la conflicte distructive, mărturisește nu natura lor fără cauză, ci situația noastră reală (cădere); scopul ar trebui să fie acela de a găsi un răspuns mai adecvat la realitatea spirituală, nu de a fugi de ea Desigur, pentru a simplifica lucrurile, am vorbit de parcă s-ar putea vorbi fie de o interpretare "spirituală", fie de una "patologică" De fapt, un element de patologie adesea, s-ar putea spune chiar, intră întotdeauna în anxietatea noastră Răul, o retragere față de bine, dă naștere și la patologie în sensul unei căutări oarbe, forțate, a unor bunuri mai mici și chiar a răului Astfel, viziunea spirituală sau etică permite și chiar impune diagnosticarea patologiilor, așa cum a arătat Dostoievski Întrebarea este dacă se poate vorbi aici doar de patologie sau dacă este necesară și hermeneutica spirituală sau etică O mare parte din eșecul nostru real se află în domeniul în care poate fi privit în ambele moduri Are elemente de constrângere care pot răspunde la terapie Dar ne afectează și pe noi ca aceia care aleg în mod responsabil neadevărul, răul Revoluția terapeutică a adus cu ea multe intuiții, abordări Dar, ca o metafizică completă, riscă să aibă rezultate perverse: încercările sale de a ne vindeca bolile pot duce la stingerea și mai multă a spiritului din noi și agravarea eșecului nostru Am discutat despre relevanța turnării terapeutice pentru ( ) felul în care suntem tratați (și tratamentul nostru) și ( ) cum ne înțelegem pe noi înșine Dar există o a treia diferență legată de cele două abordări luate în considerare Dacă considerăm neputința, eșecul, despărțirea noastră drept roadele păcatului, răului, slăbiciunii morale, atunci vom fi gata să găsim acest lucru la aproape toți oamenii; vom presupune că acest lucru este depășit în cazuri rare și numai pe cele mai înalte înălțimi ale sfințeniei Dar dacă considerăm că aceste fenomene sunt rezultatul unei boli, cauzate de vătămări care pot fi prevenite, parentalitate inadecvată, lipsa unui sprijin adecvat etc , atunci ne-am aștepta ca mult mai mulți oameni să ajungă la starea "normală", care este corelată cu media zona, în ceea ce privește perfecțiunea morală, a scăpa de anxietate sau a învăța să trăiești cu ea Punctul de intersecție al solvabilității complete și al omului va fi la un nivel inferior Totuși, pentru abordările spirituale care au în vedere transformarea, să zicem, a creștinismului și a budismului, punctul în care ne atingem deplina capacitate umană, dincolo de noțiuni patologice și alte noțiuni vagi ale stării noastre spirituale, depășește cu mult sfera binecunoscută a prosperitatea umană Fără îndoială, aceasta este soarta minorității Vom înțelege semnificația acestei a treia distincții mai târziu când vom vorbi despre relația dintre spiritualitate și o ordine politică stabilă Vârsta seculară Abordarea terapeutică elimină interpretarea ambiguă a naturii complexe, contradictorii a răului, care într-adevăr necesită mai puțină consistență, dar este întotdeauna și starea unui subiect responsabil de acțiune Această eliminare a interpretării ambigue se dorește a fi un pas clar înainte, dar de fapt ne duce în dileme, deoarece realitatea în sine este complexă și ambiguă În acest context, aș dori să iau în considerare argumentele împotriva creștinismului că el respinge sau împiedică realizarea de sine a omului Dar mai întâi trebuie să ne amintim din nou trăsătura paradoxală a acestei dispute între religie și negația ei Dacă ne întoarcem la critica conform căreia necredincioșii se supun religiei, se dovedește că aceasta vine din două direcții opuse Pe de o parte, religia, inspirată de mândrie sau frică, stabilește obiective imposibil de înalte pentru oameni - asceza, mortificarea cărnii, respingerea aspirațiilor umane obișnuite Ea ne îndeamnă să "depășim umanul" și acest lucru nu poate decât să ducă la răni grave; ne obligă să disprețuim autorealizarea obișnuită și să neglijăm fericirea pământească care ne este disponibilă Aceasta este una dintre principalele critici care se ridică în legătură cu primul grup de linii de critică, setul "romantic", pe care l-am descris în capitolul Pe de altă parte, incapacitatea religiei de a accepta fapte irefutabile despre natură și viața umană este condamnată: că suntem imperfecți, suntem un produs al evoluției și agresivitatea este inerentă naturii noastre și, prin natura noastră, suntem creaturi conflictuale, iar în viața umană există o mulțime de teribile și dezgustătoare, de care este imposibil să scapi de pur și simplu prin forța dorinței Religia se caracterizează printr-o tendință de emasculare a realității Acest lucru este indicat de al doilea grup de direcții de critică, totalitatea "tragică" Am spus că aici ne confruntăm cu un paradox, nu cu o contradicție Putem vedea cum aceste două tipuri de critici ar putea fi reconciliate la o anumită lectură Transformări imposibile, care într-un rechizitoriu sunt văzute ca ceva care ne traumatizează, în altul sunt prezentate ca ceva copilăresc de utopic Dar chiar dacă nu se poate vorbi de contradicții, trebuie recunoscut că există o oarecare tensiune între aceste două strategii de atac Acest lucru devine evident când ne dăm seama că al doilea tip de critică este îndreptată în principal împotriva formelor mai "liberale", "deiste" ale creștinismului, care au fost vestigiile umanismului exclusiv Nimeni nu s-ar gândi măcar să-l acuze pe Calvin, de exemplu, că l-a emasculat pe Dileme valabilitate Orice viziune asupra lumii care condamnă majoritatea umanității la o suferință nesfârșită și nespusă în iad nu poate fi acuzată că ascunde partea întunecată a lucrurilor În același timp, primul atac este îndreptat în principal împotriva religiei mai crude, "vechi", dar devine din ce în ce mai puțin relevant cu cât ne apropiem de polul "deist" Mai mult, acuzația de emasculare este îndreptată și împotriva unor varietăți de umanism neîncrezător, care se caracterizează printr-o viziune prea optimistă asupra armoniei intereselor sau asupra puterii compasiunii umane, în timp ce un atac traumatic este îndreptat împotriva anumitor forme de umanism ateu care au fost cauza încercărilor distructive de reformă totală, care au întunecat istoria secolului al XX-lea Ar fi mai corect să spunem că creștinismul nu este obiectul criticii de ambele feluri, ci mai degrabă că este o arenă de luptă internă a interpretărilor, în care unii caută să evite criticile de un fel, dar ca urmare sunt doar mai expuși la critici de alt fel, dar cu alții se întâmplă invers Problema credinței creștine, după toate aparențele, seamănă cu o dilemă: încercând să evite criticile de un fel, ea întâmpină critici de alt fel - dacă, desigur, este vorba de a încerca să le evităm pe amândouă Totuși, atunci apare gândul că ceva similar se poate aplica necredinței Ideile inspirate de neîncredere îi pot degrada pe oameni, deoarece au tendința să-și subestimeze capacitatea de a se schimba; dar pot duce și la "a pune ștacheta sus" și pot justifica unele încercări de schimbare extrem de dăunătoare Întrebarea este dacă există un loc "liber" între aceste poziții eronate - o întrebare similară poate fi ridicată în legătură cu credința creștină Sau, poate, luând în considerare, veți avea impresia că există mai mult de o dilemă cu care ambele părți trebuie să se confrunte în mod necesar, una referitoare la transcendență și autorealizarea umană, iar alta referitoare la violența și agresiunea ca dimensiuni ale naturii umane Dar forma generală a luptei pare să fie una în care ambele părți încearcă să rezolve dileme similare, fiecare într-o înțelegere foarte diferită a situației umane În focul unei dispute, când obiectivitatea judecăților devine imposibilă, această împrejurare dispare în general din vedere, iar adversarii furioși se supun reciproc la acuzații din ce în ce mai aspre, măturând totul în cale Să luăm în considerare fiecare dintre aceste teze critice în ordine (A) Martha Nussbaum a făcut prima teză critică, un avertisment cu privire la pericolele încercării de a "depăși umanul" folosind un Vârsta seculară abordare curioasă și adesea convingătoare Pe baza, dar fără a se limita la, argumentele pe care le-a dezvoltat în The Fragility of the Good , ea ajunge la concluzia că rădăcinile dorinței noastre de a ne depăși starea obișnuită sunt în anxietatea și frica pe care le trăim, conștienți de finitudinea noastră, de limitările noastre, nevoia lor de sprijin, vulnerabilitatea lor Evaluarea argumentelor ei relevă două mesaje false asociate cu această aspirație Pe de o parte, dorința de a transcende umanul, cel puțin în unele dintre formele sale, trebuie să se autodistrugă Începe ca o dorință umană de a elimina limitările, ceea ce în multe cazuri ne face viața mizerabilă și lumea noastră periculoasă Dar dacă am putea da pe deplin frâu liber acestei dorințe, ne-ar scoate complet din condiția umană Nussbaum face acest lucru clar când vorbește despre refuzul lui Ulise de a oferi lui Calypso de a rămâne pe insula ei pentru a se bucura de dragoste veșnică și în siguranță cu zeița și de decizia sa de a se întoarce la o femeie muritoare și la o viață plină de pericole Când auzim despre aceste alternative pentru prima dată, am putea crede că este pur și simplu nebun: frica și sentimentul de vulnerabilitate ne fac să sărim la o astfel de ofertă; dar, gândind mai profund, vedem că iubirea umană, grija, sprijinul reciproc sunt inseparabile de condițiile limitate și periculoase ale existenței umane Viața veșnică în siguranță a lui Calypso este lipsită de tot sensul care dă unicitatea existenței umane, cu punctele sale cheie de cotitură, momentele sale de câștig sau pierdere, într-un cuvânt, efemeritatea umană Alegând această eliberare de pericol, am "schimba subiectul", într-un anumit sens, nu ne-am îmbunătăți viața umană, ci am urmări cu totul altceva Nussbaum fundamentează în mod convingător acest punct de vedere pe exemplul unei competiții sportive Aceasta este o luptă la limita posibilului, fiecare concurent dorește să stabilească un nou record mondial în sportul său Dar dacă ne imaginăm că suntem capabili să ne depășim toate limitările, într-o clipită și să ne mișcăm liber pe distanțe lungi, să ne schimbăm înfățișarea după bunul plac, atunci ce rost are în competițiile sportive? Zeii greci nu ar avea nevoie de ele Dorința sportivului de a poseda puterile lui Hermes este autodistructivă Aceasta este prelegerea ei în memoria lui William James, "Transcending Humanity", care a fost inclusă în capitolul în Martha Nussbaum, Love's Knowledge (New York: Oxford University Press, ; referințele ulterioare la acest text vor fi marcate cu abrevierea LK) ) În plus, mă voi baza pe teza prezentată în capitolul al acestei lucrări, precum și pe Gifford Lectures, prezentate de Fergus Kerr (Fergus Kerr, ImmortalLongings (Notre Dame: University of Notre Dame Press, )), a cărui tratarea acestor probleme mi se pare foarte valoroasă e Fragilitatea bunătății (Cambridge University Press, ) LK, pp - Ibid , p Dileme Desigur, acest exemplu de imaginație creatoare a grecilor antici, care visau la nemurirea divină, poate să nu pară cu totul relevant; ce să faci pentru a deveni un zeu grec? Dar Nussbaum dorește să vedem, într-un caz extrem, potențialul unor eforturi mai puțin totale, cum ar fi, să zicem, a lui Platon din Sărbătoarea, străduința de iubire care nu mai este legată de unul sau de altul, ci este doar îndreptată la Frumos, la Binele însuși În această căutare, nu renunțăm la ceva care face ca viața umană să fie valoroasă? Nu renunțăm la căutarea perfecțiunii umane și căutăm o formă de viață extraterestră? Toate acestea sunt spuse nu fără legătură cu polemica continuă a lui Nussbaum împotriva unei anumite abordări a filosofării, complet detașată și generalizată, desprinsă de particularități, desprinsă de experiența emoțiilor și, deci, de narațiunile care le transmit cel mai bine Aceste argumente ale lui Nussbaum sunt extrem de importante și au dobândit pe bună dreptate o mare importanță în lumea științifică Dar există un alt argument împotriva dorinței de a transcende umanul - nu este doar că această dorință este inutilă și autodistructivă, ci că de fapt ne dăunează, ne face nepotriviți pentru căutarea auto-realizării umane Acest lucru se datorează faptului că trezește în noi ura și ne insuflă disprețul față de dorințele și nevoile noastre obișnuite Ne insuflă o aversiune față de limitările noastre, ceea ce otrăvește bucuria pe care am putea-o avea să gustăm plăcerile vieții umane așa cum este Aici inamicul nu este atât fantezia politeistă grecească și filozofia greacă cât creștinismul, mai ales în formele sale augustiniene Aici Nussbaum atinge una dintre temele centrale, tema principalei controverse a epocii noastre seculare, așa cum încerc eu să o contur Ura față de creștinism pentru că a pângărit, a pângărit, a declarat necurat dorința senzuală umană obișnuită, este unul dintre cele mai puternice impulsuri care i-au forțat pe oameni să ia partea umanismului exclusiv de îndată ce a devenit posibil Discutând acest lucru în Cunoașterea iubirii , Nussbaum prezintă genealogia acestei poziții, care are un fundal precreștin, cu punctul său de plecare în Epicur și Lucrețiu, dar în tonul condamnării ostilității creștine față de trup și auto-obișnuit realizarea este mult mai consonantă cu discursurile lui Voltaire și Nietzsche, la care se referă și ea Într-adevăr, am putea argumenta că în ultimele câteva secole Lucretius a devenit important pentru noi tocmai pentru că a contribuit la articularea controverselor în cultura creștină și post-creștină Nussbaum pare să aprobe sarcina lui Nietzsche, al cărei dezavantaj, spune ea, a fost "distrugerea completă a Capitolul , Emoții narative Vârsta seculară până la ultima fundație a credințelor religioase și a dorințelor teleologice prin metodele de dezvăluire a genealogiei, a satirei caustice, a proiecției terifiante Întrebarea este, este acesta cu adevărat un obiectiv dezirabil? Și chiar - este un obiectiv fezabil? Având în vedere importanța universalismului creștin și a agapei în stabilirea ideii moderne a unei ordini morale, ar trebui să sperăm cu adevărat la eradicarea completă a tuturor credințelor și dorințelor pe care creștinismul le-a inspirat în civilizația noastră? Poate că Nietzsche a înțeles cât de vastă este această întrebare și a fost gata să-i dea un răspuns afirmativ, pentru că voia să "aruncă peste bord" nu numai ura față de corp, ci și milă, alinarea suferinței, democrația, drepturile omului Dar câți sunt gata să-l urmeze până la capăt? Cred că este important, atunci când începem să luăm în considerare această problemă, să nu fim atrași imediat în polemici, pentru că acest lucru ne poate duce la poziții ireconciliabile, iar ele, bănuiesc, nu vor fi viabile, pentru că toți suntem, destul de înțeles, supus unor contra-influențe mai puternice decât permit ei (da, acest lucru este valabil chiar și pentru Nietzsche, deși a făcut eforturi mari pentru a găsi un loc care să-i permită să stea în afara acestei culturi) Aș dori să analizez aceste probleme în două etape: mai întâi să luăm în considerare ideea sau ideile de "depășire a omului" și măsura în care le putem sau dorim să le respingem ca atare, apoi să încercăm să aflăm unde se încadrează creștinismul în acest ansamblu discuţie Putem pur și simplu să renunțăm la dorința de a transcende umanul și a ne întoarce la viața "imanentă"? Uneori, cineva are impresia că tocmai asta propune Nussbaum Dar în prelegerea ei în memoria lui William James, ea susține că lucrurile "nu sunt atât de simple" Dar ceea ce avem nevoie este "transcendența având un caracter interior și uman" Desigur, Nussbaum se află chiar aici, dar în raționamentul ei ea intră într-o altă zonă, ceea ce ridică întrebarea dacă împărțirea ei în interioare și externe va ajuta la tragerea distincțiilor de care avem nevoie Are dreptate, dar pentru a aprecia corect pozitia de care se distanteaza aici, trebuie sa intelegem de ce oamenii tind sa o ia Trebuie să apelăm la una dintre cele mai importante experiențe ale modernității Într-adevăr, întoarcerea lui Ulise acasă de pe tărâmul unei situații monstruoase, amenințătoare, limită, la bucuriile vieții obișnuite cu curgerea ei ritmică a timpului, ar putea fi văzută chiar ca un exemplu paradigmatic al acestei experiențe Tol LK, r Ibid , p Ibid , p ; cursive în original Dileme dar în cazul nostru, monstruosul și amenințarea vine adesea de la noi înșine, sau cel puțin se manifestă în viața noastră din cauza altor persoane neîndreptate Așa a fost experiența multora din bisericile reformate, când au reabilitat plăcerile vieții obișnuite în căsătorie și bucuriile muncii rodnice făcute după vocație - reabilitate din ceea ce ei considerau calomnia neîntemeiată care este prezentă în aprecierea catolică a monahului vocaţie în conformitate cu "sfatul desăvârşirii" Conduși de mândrie, oamenii s-au dedicat idealurilor nerealiste de reținere de sine la care Dumnezeu nu i-a chemat, întorcându-se de la calea umană obișnuită pe care trebuia să facă voia Lui Această răzvrătire a oferit un șablon pentru revizuiri mai radicale ulterioare, inclusiv cele care respingeau în general creștinismul ca sacrificând bucuriile existenței corporale, senzuale obișnuite, în numele idealurilor iluzorii ale abstinenței și renunțării În ultimele secole, și mai ales în secolul trecut, nenumărați oameni au respins ceea ce li s-a prezentat ca cerințe ale religiei și s-au simțit noi descoperitori ai valorilor plăcerilor umane obișnuite, care au fost interzise de acestea cerințe Simțeau că se întorc la un bun uitat, o comoară îngropată în viața de zi cu zi Dar religia nu a fost singurul lucru împotriva căruia a fost îndreptată această rebeliune Milioane de oameni în ultimul secol au fost forțați să slujească idealurilor irealizabile de transformare socială Tânjeau să revină la ceea ce considerau normal, obișnuit, în care vedeau plăcerile unei vieți umane pașnice și măsurate Îmi amintesc de un estonian cu care am fost adus întâmplător în jurul anului - acest bărbat mi-a spus că nimeni nu a trăit o viață normală în țara lui de patruzeci și cinci de ani Este ușor de înțeles ce a vrut să spună Indiferent ce credem despre disputele teologice dintre catolici și protestanți, creștini și necredincioși, trebuie să recunoaștem puterea și valoarea pozitivă a acestor întoarceri la obișnuit Avem aici o experiență umană importantă, una care s-a repetat de nenumărate ori în timpurile moderne și una care în sine, în ciuda faptului că este îmbrăcată în haine dogmatice, este foarte adesea profund pozitivă, deoarece include redescoperirea și afirmarea unor oameni importante bun În aceste momente de întoarcere, se redă conștiința valorii iubirii obișnuite neimpresionabile, imperfecte, între iubiți sau prieteni, sau părinți și copii, cu obiceiurile și ostenelile, despărțirile și reunirile, înstrăinările și întoarcerile ei Și aici putem Am vorbit despre aceasta în Sources of the Seif (Cambridge, Mass : Harvard University Press, ), cap Nussbaum menționează acest lucru în Gifford Lectures, vorbind despre dragostea dintre Leopold și Molly Bloom în Ulysses Vezi Fergus Kerr, Doruri nemuritoare, pp - Vârsta seculară a experimenta un sentiment puternic de redescoperire, chiar și fără a fi dus în dincolo în căutarea transcendenței, doar pentru că se poate subestima cu ușurință bogăția mondenului în comparație cu realizările și succesele mai impresionante sau spectaculoase din viață, cum ar fi activitățile de conflict și aventură, sau o poveste de dragoste pasională și amețitoare (Dar poate din cauza dorinței noastre de transcendență suntem atât de fascinați de ea ) Și atunci persoana iubită se îmbolnăvește sau are un accident aproape fatal și ne dăm seama brusc că această iubire înseamnă pentru noi Multe opere literare, de exemplu, romanele lui Jane Austen, sunt dedicate temei realizării valorii vieții de zi cu zi neimpresionante Rilke a exprimat experiențe similare în a doua dintre Elegiile Duino, reflectând asupra figurilor de pe mormintele atice: Gedenkt euch der Hande, wie sie drucklos beruhren, obwohl in den Torsen die Kraft steht Diese Beherrschten wussten damit; so weit sind wirs, dieses ist unser, uns so zu beruhren; stărker stemmen die Gdtter uns an Doch moare ist Sache der Gdtter (Amintiți-vă de mâini Imponderabilitate și puterea lor ascunse în trunchi S-au controlat atunci și și-au amintit: aceasta este limita noastră; Se cuvine să atingem; zeii ne apasă mai tare Dar aceasta este treaba zeilor) Aceasta este una dintre intuițiile recurente ale modernității, recurentă pentru că are nevoie în mod constant să fie salvată din uitare și definitorie modernității datorită importanței afirmării valorii vieții obișnuite în cultura noastră Desigur, este destul de de înțeles că cineva care a reușit să revină la obișnuit cu prețul abandonării unui proiect minunat de autodepășire va dori să spună ceva de genul: "La naiba toată transcendența!" Acest lucru nu înseamnă că un astfel de slogan este adevărat sau chiar logic solid Dar trebuie să respectați experiența prin care este generată și să prețuiți această experiență Alți oameni acționează mai puțin nobil, filozofi sau ideologi care, folosind puterea acestei experiențe în scopuri egoiste, resping necondiționat transcendența Dar acest lucru nu trebuie să ne facă să uităm de valoarea experienței în sine Se poate aștepta ca reacția la acest slogan să fie ambiguă și să fie compusă din următoarele elemente: (a) sloganul este greșit, (b) dar este generat de re RM Rilke, Duino Elegies, II: The Selected Poetry of Rainer Maria Rilke, trad Stephen Mitchell (New York: Vintage, ), p [Rus Trad : Rainer Maria Rilke, Duino Elegies, Elegy Two, Im WerdenVerlag Miinchen - Moscova, , p ] Dileme o experiență valoroasă și importantă care nu poate fi subestimată, prin urmare (c) nu se poate fi de acord cu ea, dar nici nu o poate respinge ca fiind complet eronată De ce greșește? Din motivele pe care le subliniază Nussbaum în poziția sa mai echilibrată Există direcții în care vrem să transcendem umanul; într-adevăr, ar fi aproape imposibil să ne imaginăm o viață umană în care toate aceste căi să fie respinse "La naiba cu orice transcendență "exterioară""; acest lucru ar fi posibil doar dacă am explica clar care este diferența aici Ce am putea înțelege prin transcendență "exterioară"? Desigur, nu este vorba despre o dorință absurdă de a deveni ca olimpienii (absurd pentru noi - pentru grecii antici nu părea așa) Dar, plecând de la ceea ce este greșit în ea, așa cum bine o descrie Nussbaum, am putea evita toate transformările care ne-ar obliga să părăsim imaginea umană, în urma cărora anumite bunuri și perfecțiuni umane nu ne-ar mai fi posibile Deci zeii greci nu se mai puteau angaja în atletism și politică și, prin urmare, nu se puteau strădui pentru obiectivele și beneficiile caracteristice asociate acestor activități Folosind acest criteriu, am putea respinge ideea lui Platon despre dragoste în Sărbătoare, deoarece pare să devalorizeze sau pur și simplu să înjosească toată dragostea pentru indivizi Astfel, prietenia și dragostea sexuală ar înceta să mai facă parte dintr-o viață transformată în consecință Toți oamenii moderni ar putea fi de acord cu această teză, dar asta nu înseamnă că acest criteriu va servi întotdeauna ca un argument consistent care separă transcendențele permise și interzise După cum subliniază Nussbaum în introducerea la Cunoașterea iubirii, pare să existe o anumită contradicție între cerințele etice și cele ale iubirii erotice Că dragostea sexuală necesită intimitate și exclusivitate și, prin urmare, poate provoca cu ușurință furie și gelozie, contrazice evident dorința de iubire și îngrijire care vizează universalul, al cărui accent nu este pus pe individ Aici, se pare, este greu de spus: cu atât mai rău pentru dragostea erotică obișnuită îmbrăcată în forme corporale - i e acest lucru este dificil pentru noi, iar Platon pare să spună exact asta, din motivele tocmai prezentate Dar este și greu de spus: să declarăm urmărirea îngrijirii universale, al cărei accent nu este pus pe individ, o formă interzisă, "externă" de transcendență Într-adevăr, ea pare a fi "externă" conform criteriului tocmai propus - implementarea ei ca o cerință finală, exclusivă, ar scoate, aparent, din joc o componentă importantă a vieții noastre, și anume dragostea erotică, sau orice iubire în care exclusivitatea joacă rolul principal cel mai important rol și, prin urmare, gelozia și furia LK, pp - Vârsta seculară Acum nu este în întregime clar că o distincție astfel definită poate decide problema pentru noi Sloganul revizuit nu are succes Să luăm un alt caz În acest secol, am încercat să stabilim o pace durabilă printr-o anumită ordine mondială Dar în vremuri de război sunt comise atât crime teribile, cât și cele mai nobile fapte Războiul necesită dăruire și curaj fără egal Eu aparțin generației de oameni care au fost copii și adolescenți în timpul celui de-al Doilea Război Mondial, dar încă mi se pare incontestabil că, chiar și ținând cont de complexitatea și opacitatea motivației umane, au existat oameni care și-au riscat viața pentru a se asigura că alții puteau fi liberi și au fost evitate ororile și mai mari De aceea, timpul nostru, în care mulți au luat în serios proiectul kantian al păcii eterne, a fost martor și la încercări repetate de a defini "echivalentul moral al războiului" Aceasta este o recunoaștere a faptului că, în starea actuală de fapt, a pune capăt războiului ar însemna îndepărtarea terenului special pentru manifestarea perfecțiunilor umane - eroismul, abnegația, apărarea celor slabi Și unii gânditori și-au exprimat atitudinea față de acest lucru, respingând tipul de transcendență pe care îl avem aici: războiul trebuie să continue pentru că este important pentru îmbunătățirea umană Un prim exemplu în acest sens este Hegel, dar alți filozofi precum Ernst Junger au urmat aceeași linie în secolul trecut Ei declară că lumea veșnică este "exterioară" în sensul care a apărut în raționamentul de mai sus Dar nu pot accepta această linie Nici nu pot fi de acord cu viziunea reconfortantă a celeilalte părți, potrivit căreia războiul generează doar groază și distrugere, chiar dacă multe dintre ele apar Din toate acestea rezultă că problema transcenderii omului nu este atât de ușor de rezolvat Nu numai că este dificil să facem o distincție clară între modalitățile acceptabile și inacceptabile de transcendere, indiferent dacă facem distincția dependentă de opoziția dintre extern și intern, sau de altceva Dar poate trebuie să recunoaștem că în anumite cazuri ne confruntăm cu dileme, neștiind cu o certitudine fermă dacă trebuie să mergem sau nu pe această cale Dar din toate acestea rezultă cu siguranță că un astfel de slogan precum "la naiba cu toată transcendența", chiar și cu o definiție înainte de ultimul cuvânt, nu ne poate rezolva toate problemele Respingerea tuturor metodelor de transcendență în ansamblu nu este o opțiune Chiar și astfel de dușmani ireconciliabili ai transcendenței creștine precum Nietzsche, și poate mai ales așa, cer cu tărie la "depășirea de sine" și ar dori ca noi să ne suprimăm milă în noi înșine, într-un cuvânt, ei nu vor să ne lase în starea în care suntem suntem, suntem, cu lista noastră de binecuvântări și perfecțiuni Dileme Am putea merge pe calea urmată de Nel Noddings și să abandonăm tot ceea ce concurează cu valorile grijii și iubirii de ceilalți, dar ar însemna și să nu luăm în considerare multe lucruri de care suntem atașați astăzi și pe care ar trebui să le "depășim" Dar dacă aspirațiile spre transcendență nu pot fi pur și simplu eliminate, inclusiv cele problematice, ele sunt greu de evaluat, sau chiar de transformat într-o dilemă pentru noi, atunci poate că nu avem dreptul să-i condamnăm simplu și necondiționat pe cei care propun aceste căi, iar asta se aplică chiar și celor când vrem să spunem că greșesc Luați ura creștină față de trup și dorință, despre care Nussbaum le discută în capitolul Beckett al cărții sale De asemenea, vreau să o condamn ca fiind o aberație teribilă Dar dacă ne întoarcem la una dintre originile sale, monahismul creștin timpuriu, bine descris de Peter Brown , vom înțelege că este generat de ideea că sexualitatea și nașterea sunt legate de îngrijirea familiei și de procreare, îngrijirea descendenților, a proprietății și puterea, care, nefiind rea în sine, era un obstacol în calea predarii complete a sinelui în fața iubirii lui Dumnezeu Cu alte cuvinte, lepădarea de sine făcea parte din dorința de a găsi un răspuns mai complet la agapa lui Dumnezeu revelată în Hristos, de a lua parte mai pe deplin de iubirea atotcuprinzătoare Aceasta este aproape de poziția din care ar trebui să privim devoțiunea față de Sf Francisc de Assisi, iar acest lucru ne amintește de bătăliile pe care biserica le-a purtat de-a lungul secolelor cu puterea clanurilor - de la Papa Hildebrand în timpul Luptei pentru Investitură până la călugărul care i-a îmbinat pe Romeo și Julieta fără știrea părinților lor care au fost în duşmănie unii cu alţii Astăzi înțelegem cum aceste motive de tăgăduire de sine ar putea degenera într-o perioadă ulterioară în gânduri obsesive negative despre corp, dezgust și, în același timp, atenție sporită la dorință, fenomen pe care Beckett îl notează și pe care îl descrie Nussbaum Ei bine, din această cauză, ar trebui să renunțăm la această dorință de iubire mai completă? Mărturisesc că pentru mine aceasta ar fi o denaturare și mai mare a naturii umane decât rigidul catolicism modern pe care poate îl parodiază Beckett Oricum ar fi, acest lucru trebuie să fie dovedit și nu doar să fie considerat de la sine înțeles Dar dacă nu renunțăm la ea, atunci răspunsul nostru la această viziune strânsă, centrată pe dorință a spiritualității, trebuie să fie la fel de echilibrat ca cel dat opusului său polar Nel Noddings, Caring: A Femine Approach to Ethics and Moral Education (Berkeley: University of California Press, ) LK, capitolul The Body and Society (New York: Columbia University Press, ) T b Vârsta seculară de mai sus și trebuie să fie, de asemenea, triplu: (a) desigur, trebuie să spunem că această viziune este eronată și să indicăm în ce fel, dar (b) trebuie să recunoaștem că ea provine în parte dintr-o dorință autentică și valoroasă, dorința către o mai mare plinătate a iubirii, prin urmare (c) nu putem să-l condamnăm pur și simplu la rădăcină, de parcă ar putea fi dezrădăcinat și distrus fără să se mai gândească; de fapt, trebuie să o depășim, păstrând ceea ce este valoros în rădăcinile ei De aceea, așa cum am menționat mai sus, nu aș vrea să mă complac în polemici despre această problemă Controversa duce cu ușurință la opinii polarizate - o parte exprimă sloganul "să fie blestemat toată transcendența", iar cealaltă, reacționând la aceasta, apără toate abaterile strânse, obsesive, pe care oponenții săi le stigmatizează Această situație apare foarte des în timpul războaielor culturale din Statele Unite și din alte țări Poate că la asta se referă Arnold în celebra sa imagine a hoardelor întunecate care converg în luptă noaptea Printre cei care se opun transcendenței, diverse eforturi pentru ceva mai înalt sunt văzute ca fiind distorsionate, nesănătoase sau cauzate de acțiunea unei răuvoințe nepotrivite Aceste aspirații sunt fie demonizate (de exemplu, în atacurile umanismului asupra creștinismului ca forță inumană care acționează pentru rău), fie disprețuite ca ceva patologic În acest din urmă caz avem un exemplu de triumf al terapeuticului, cu cele două caracteristici pe care le-am amintit mai sus În primul rând, abaterea de la căile "normale", acceptabile, de autorealizare umană nu este recunoscută ca fiind inspirată de o altă imagine, deși eronată, a binelui; în al doilea rând, "normalitatea" este la îndemâna unei persoane cu talent mediu, nu este ceva pe care doar o mică elită a virtuoșilor îl poate realiza Este curios (și poate că există ceva logică în asta) că abordarea terapeutică și demonizarea pot merge mână în mână, ca în anumite atacuri ale umanismului asupra religiei Viața tăgăduirii de sine este denunțată ca fiind patologică, dar în același timp inculcarea unui astfel de mod de viață în rândul laicilor este văzută ca parte a unei strategii de afirmare a puterii clerului (Logica de aici, poate, poate fi găsită în atribuirea patologiei laicilor, iar pofta de putere clerului ) Trebuie remarcat faptul că această versiune a umanismului anti-transcendent stabilește adesea un ștachet destul de ridicat pentru "imanență" Acest concept include o mare parte din ceea ce înțelegem ca disciplina unei societăți civilizate, supunerea spontană față de ordinea morală modernă, ca parte a "normalului" non-patologic disponibil publicului Poate că acest lucru nu este surprinzător, deoarece, așa cum am argumentat mai sus, posibilitatea inițială de a deveni un umanism exclusiv a apărut într-o cultură în care această disciplină a civilizației a devenit cu adevărat a doua natură pentru mulți oameni De aceea s-a simțit natural și accesibil pentru omul obișnuit Dileme Dar oricât de legitimă ar părea această poziție, trebuie recunoscut că umanismul întemeiat pe ea manifestă adesea dispreț și uneori cruzime față de oamenii cu abateri de la normă, considerându-i inapți pentru viață sau mânați de răutate Exemple în acest sens în zilele noastre sunt unele măsuri politice generate de considerente de "corectitudine politică", conform cărora persoanele care se abat de la diverse "coduri de conduită", adesea acuzate de "rasism" sau "misoginie" sunt supuse reeducarii obligatorii , sau pedepse severe, sau ambele pentru cea mai mică infracțiune Toate acestea arată și mai clar cât de problematică este problema distincțiilor - nu numai între transcendența internă și cea externă, ci chiar și între transcendență și imanență Când "bara" comportamentului normal este setată suficient de sus, se pare că "imanența" nu mai este termenul corect Desigur, vreau să păstrez noțiunea de transcendență în concordanță cu distincția originală făcută între versiunile exclusive și incluzive ale umanismului, în legătură cu scopurile tezei mele principale Dar aici aș dori să subliniez cât de vag și nesatisfăcător este conceptul de "transcendență" care apare în această polemică împotriva credinței creștine ca negare a realizării de sine a trupului uman; în plus, aș dori să arăt că unele soiuri extrem de solicitante ale umanismului exclusiv se întorc cu ușurință chiar în mijlocul neîncrederii Să declare ca "normală" în sensul non-patologic disciplina vieții civilizate sub imperiul legii și în conformitate cu ordinea morală a libertății și beneficiului reciproc, sau să considere urmărirea acestui mod de viață ca fiind "internă" "transcendența, ar însemna a califica diferitele manifestări de rezistență la această disciplină - impulsuri la violență, agresivitate, dominare și/sau impulsuri de nestăpânire sexuală sălbatică - pur și simplu ca o patologie sau subdezvoltare Pur și simplu trebuie să fie dezrădăcinați, îndepărtați prin terapie, reeducare sau amenințarea cu forța Ele nu sunt manifestări esențiale, chiar dacă sunt distorsionate, ale autorealizării umane, a cărei îndepărtare ar fi posibilă datorită puterii de transformare morală, dar care nu pot fi pur și simplu suprimate fără a priva oamenii de ceea ce este important pentru ei - scopuri importante, ceea ce le determină viaţa ca şi viaţa umană Aceasta este poziția pe care se bazează ingineria mentală paternalistă pe care Anthony Burgess a marcat-o în A Clockwork Orange Sau problema ar putea fi legată de triumful terapeuticului Dacă violența, agresivitatea, nefrânarea sexuală pot fi privite pur și simplu ca o patologie sau subdezvoltare, ca ceva ce poate fi vindecat sau înțărcat, atunci nu pierdem nimic esențial atunci când suntem aduși la "normalitate" Dar dacă considerăm acestea drept acțiuni care ar putea Vârsta seculară percepuți de actori ca ceva în care își realizează ei înșiși, atunci chiar dacă ne gândim că ar beneficia de o transformare morală (prin care nu ar mai vedea aceste acțiuni în acest fel), nu putem fi păcăliți să ne gândim că pur și simplu facem le-o favoare prin expunerea lor la terapie sau reeducare Probabil că ar fi trebuit să le restricționăm în toate modurile posibile pentru siguranța altor oameni sau pentru pacea lumii, dar ar trebui să recunoaștem că i-am forțat să facă un sacrificiu pentru binele comun Ceea ce se află în centrul distincției dintre viziunile terapeutice și etice trebuie dezvăluit mai detaliat, acest lucru ne va ajuta să înțelegem ce este pe cântar Viziunea terapeutică modernă, pornind parțial de la Iluminism (inspirându-se din aceasta, Locke), dezvoltă ideea că o persoană-factor este ușor susceptibilă la influența transformatoare, bazată pe anumite motive fundamentale (de exemplu, căutarea plăcerii, evitarea suferință), cel care face poate fi învățat să-și identifice scopurile în moduri diferite Astfel, regândirea acestor scopuri prin reeducare nu-l obligă să abandoneze direcția de conducere a firii sale; iar dacă acest lucru duce la faptul că învață să se adapteze mai bine la viață în interacțiunea cu ceilalți, aceasta va servi la întărirea acordului, la împlinirea dorințelor în general și, prin urmare, la creșterea binelui comun O altă sursă de triumf terapeutic este dorința de a înlătura categoria păcatului, care într-un fel sau altul atribuie răutate păcătosului O persoană cu abateri de la normă este victimă a unei educații proaste sau a unei boli; nu este un făcător care își justifică comportamentul lamentabil, distructiv; cei pe care, din acest motiv, trebuie să-i condamnăm; mai degrabă, este prins într-un cerc vicios de constrângere de care îl putem salva prin terapie Acest al doilea motiv pentru înlăturarea vinovăției este în concordanță cu noțiunea că o persoană este susceptibilă la influența transformatoare, dar nu o cere Triumful terapeuticului a fost adesea însoțit de antropologii mult mai complexe (de exemplu, psihanaliza), în care punctul de plecare este noțiunea de rigiditate mai mare în formarea caracterului uman Cu toate acestea, ambele surse sunt în conflict cu antropologia care stă la baza principalelor teorii etice ale tradiției noastre, datând din vechime, precum și cu diferite viziuni religioase asupra lumii Ei nu sunt de acord mai ales cu privire la locul atribuit răului, dar sunt de acord că păcătosul sau călcătorul urmărește ceva pe care îl consideră bun pentru el însuși sau pentru că el crede (în mod eronat) că așa este (versiune dezvoltată în antichitate), sau pentru că experimentează o atracție perversă față de rău (versiunea care apare odată cu creștinismul) Aceasta este o încălcare, această "domniță" (hamartia, as Dileme este numit în Aristotel și în Biblia greacă) este de obicei privit ca ceva extrem de greu de înțeles, poate în cele din urmă inexplicabil, chiar misterios Dar acest lucru în mod clar nu se potrivește cu noțiunea de mediu conform căreia o persoană este ușor de transformare Oricare ar fi educația proastă și obiceiurile proaste au de-a face cu alegerea noastră a răului (cum susține Aristotel, de exemplu), ajungem să ne punem toată ființa, viziunea și dorința în ea Astfel, o bună educație timpurie nu este o condiție suficientă pentru un bun caracter, care trebuie cultivat prin prezentarea de exemple de înaltă moralitate, iar mai târziu chiar prin obișnuirea cu raționamentul pe teme etice, după Aristotel Dar faptul că ne punem toată ființa în ea prin viziune și dorință face ca transformarea noastră să fie în cele din urmă ceva care depășește ceea ce este terapeutic Și deși la Platon găsim adesea această imagine a tratamentului în scopul transformării etice, este destul de clar că el însuși vede într-o întorsătură spre bine ceva de genul "conversiei" În modernitate, transformarea etică include participarea atât a voinței, cât și a viziunii celui care face Terapia neputincioasă, menită să vindece actorul, dacă nu-și recunoaște abaterea, educația neputincioasă, insuflarea cunoștințelor și dezvăluirea abilităților, chiar și forța și frica ca măsuri de influență ar putea să nu funcționeze aici Acest lucru ne poate ajuta să înțelegem de ce umanismul comportamentului "civilizat", moral, care interpretează autorezistența ca fiind pur și simplu patologică sau subdezvoltată, în perspectivă etică, se manifestă ca o forță care degradează și chiar dezumanizează oamenii cu abateri de la normă, pe care identifică și ale cărui oferte de sănătate restaurează (B) Acest lucru ne va duce pe tărâmul unui spectru diferit de obiecții la religie, cele care vin dintr-o direcție "tragică" Căci "normalizarea" umanismului dă naștere inevitabil la cele mai serioase obiecții din partea tuturor celor care s-au opus evaluărilor sale reductive asupra acelor dimensiuni ale vieții umane care sunt asociate cu agresivitatea, militantismul și licențialitatea Printre ei s-au numărat cei care nu au aprobat agresiunea, dar au văzut această problemă în cadrul antropologiei etice Dar cele mai ascuțite obiecții au venit de la cei care au văzut ceva lăudabil în agresivitate și, uneori, și în promiscuitatea sexuală Departe de a condamna eforturile pentru luptă, dominație și chiar durere, Nietzsche le considera manifestări ale voinței de putere Condamnarea lor de către umanismul modern în "periagoge"; vezi State, Cartea VII, D- A După cum se știe, Anthony Burgess a ridicat această problemă în A Clockwork Orange (Anthony Burgess, A Clockwork Orange, New York: WW Norton, ) Vârsta seculară numele de egalitate, fericire și încetarea suferinței a fost ceva care înjosește demnitatea omului, devalorizează viața umană și promovează răspândirea "nihilismului" În zilele noastre, acest atac asupra umanismului civilizator a fost continuat de Michel Foucault, al cărui termen "normalizare" l-am folosit mai sus Acesta a fost sensul etic (cel mai implicit) al ideii mult mediatizate despre "sfârșitul omului" , întrucât aceasta este esența condamnării căreia mulți postmoderni îi supun "umanismul" Acest umanism modern este atacat pe toate axele sferei "tragice" Pentru unii (Tocqueville, Nietzsche, Sorel, Jünger), acest lucru răpește viața de dimensiunea eroică Este credința altora (menționată mai sus și, într-un fel, Isaiah Berlin și Bernard Williams) că acest umanism tinde să ascundă de la sine cât de grav este conflictul dintre diferitele lucruri pe care le prețuim Îndepărtează artificial tragedia, alegerea dureroasă între lucruri incompatibile, dilemele care sunt inseparabile de viața umană Acest lucru dă impresia că toate lucrurile bune merg împreună cu ușurință; dar acest lucru vine doar cu prețul distrugerii proprietăților naturale și a desublinierii anumitor lucruri care nu se potrivesc cu setul preferat de valori liberale Sau, din nou, ideea de fericire sau de auto-realizare care figurează în acest umanism poate fi atacată Condamnând impulsurile neinfluențate ca fiind patologice sau ca consecințe ale subdezvoltării, umanismul civilizator implică faptul că auto-realizarea umană adecvată pentru "normal" va fi fără conflicte Asociată cu această normalitate este o fericire calmă, pentru că nimic important nu trebuie sacrificat pentru aceasta Pentru o viziune etică de acest fel, o astfel de armonie netulburată este într-adevăr posibilă, dar numai în culmea realizării umane; nu este ceva care ar putea fi vreodată statistic "normal", așa cum nu ar putea fi niciodată definit ca normal în sens non-patologic Majoritatea viziunilor religioase asupra lumii de aici sunt în concordanță cu etica Armonia deplină cu sine nu va fi niciodată cea mai mare parte a oamenilor, ca să nu mai vorbim de "l'homme moyen sensuel" * Pentru nietzscheeni, precum și pentru cei care cred că biologia și teoria evoluționistă dau motive să considere agresivitatea, sau diferențele de gen sau ierarhia ca fiind adânc înrădăcinate în natura noastră, armonia va fi inaccesabilă și chiar ar fi un fel de vicioasă slăbiciune de a crede în ea sau de a lupta pentru ea Credința în fericirea pașnică nu este doar o iluzie copilărească, ci implică și trunchierea naturii umane, respingerea unei mari părți a ceea ce suntem Ei văd ceva disprețuitor în acest ideal, așa cum am menționat mai sus în secțiunea anterioară Vezi Les Mots et Ies Choses (Paris: Gallimard, ) * Cea mai obișnuită persoană pământească (fr-Y Dileme Trebuie subliniat că aceste acuzații sunt îndreptate nu numai împotriva umanismului normalizat, ci și împotriva religiei În unele privințe, aceasta poate părea o contradicție flagrantă Nu s-a repetat oare întotdeauna ideea în predicarea creștină că într-o lume păcătoasă o persoană, ca păcătos, nu poate fi pe deplin fericit? Desigur, această iluzie nu poate fi pusă pe seama credinței creștine, oricât de fervoi ar putea susține creștinii moderni această noțiune comună de "căutarea fericirii" Dar, în altă privință, acuzația pare justificată Și asta pentru că ideea că agresivitatea este ineradicabilă pentru că este imprimată în genele noastre (sociobiologie) și/sau este ceva de care ar trebui să ne bucurăm și nu ceva ce ar trebui să încercăm să depășim (Nietzsche), este în mod clar incompatibilă cu credința creștină și speranță, cu orice eschaton distinct creștin Creștinismul propune aici o posibilă transformare, care este respinsă atât de nietzscheism, cât și de științific Astfel, este acuzat de optimism nejustificat, de înlocuire a speranței cu simțul realității, de promovarea unui mit reconfortant despre oameni care ascunde adevărul dur În acest sens, el este văzut ca progenitorul umanismului normalizator despre care Nietzsche nu încetează să vorbească Și am văzut că într-un anumit sens istoric acest lucru este adevărat, în acest sens acest umanism a luat naștere dintr-o anumită interpretare (redusă) a credinței creștine Dar aici în raționament se poate observa o coincidență ciudată de poziții Nietzscheenii, deși le reproșează creștinilor că nu vor să admită că oamenii nu pot decât să se afirme prin agresiune pentru că creștinii sunt atât de atașați de o idee purificată, "spiritualizată" a potențialului uman, se apropie foarte mult de poziția menționată mai sus, potrivit căreia Creștinismul nu poate prelua natura noastră senzuală Acesta este unul dintre argumentele cheie avansate de umanismul exclusiv în negarea transcendenței creștine și o teză similară este acum avansată împotriva acestui umanism însuși de către dușmanii săi jurați Situația este destul de confuză și sugerează că avem nevoie de o nouă hartă, mai detaliată, a teritoriului ideologic Cultura modernă nu este doar o arenă de luptă între credință și neîncredere Am văzut că argumentele împotriva religiei vin din două direcții complet diferite, că nici la prima vedere nu toate sunt îndreptate împotriva tuturor variantelor de religie, că deși aceste două linii de atac pot fi cumva legate, pornind de la poziția nietzscheană, ca în paragraful precedent, acestea ne conduc în cele din urmă la concluzii foarte diferite Tabăra neîncrederii este împărțită - adepții săi nu sunt de acord cu privire la natura umanismului și chiar mai mult cu privire la valoarea acestuia Vârsta seculară Aș vrea să propun un alt concept care ne poate ajuta să înțelegem această luptă nu ca o luptă între doi protagoniști, ci mai degrabă ca o bătălie care implică trei sau chiar patru părți Participarea la această luptă a ceea ce am numit mai sus "Contra-Iluminismul imanent", contestând primatul umanist al vieții, a complicat extrem de mult situația Sunt umaniști laici, sunt neo-nitsscheeni și sunt cei care recunosc existența unui bine în afara cadrului vieții Oricare doi participanți se pot opune unui al treilea în legătură cu una sau alta problemă importantă Neo-nietzscheenii și umaniștii seculari condamnă împreună religia și resping existența oricărui bine în afara cadrului vieții Dar neonietzscheenii și cei care recunosc transcendența sunt unanimi în a nu fi surprinși de dezamăgirea constantă față de umanismul secular, sunt unanimi și în convingerea că viziunea sa asupra vieții este lipsită de profunzime În al treilea scenariu, umaniștii și credincioșii seculari se unesc în apărarea ideii de bine uman împotriva anti-umanismului moștenitorilor lui Nietzsche O a patra parte se poate alătura și ea luptei dacă luăm în considerare faptul că cei care recunosc transcendența sunt divizați Unii cred că mișcarea către umanismul secular în ansamblu a fost pur și simplu o greșeală care trebuie corectată Trebuie să ne întoarcem la o înțelegere anterioară a lucrurilor Alții, cărora mă consider eu, cred că primatul practic al vieții a fost un mare câștig pentru omenire și că există un anumit adevăr în auto-narațiunea Iluminismului că acest câștig cu greu s-ar fi putut realiza fără o oarecare ruptură cu religia oficială (Am putea chiar crede că neîncrederea modernă este providențială, dar un astfel de mod de a o exprima ar fi poate prea provocator ) Cu toate acestea, credem că primatul metafizic al vieții profesat de umanismul exclusiv este ceva greșit și sufocant și că dominația sa continuă pune în pericol primatul practic În ultimul paragraf, am complicat oarecum poza Cu toate acestea, liniile clare conturate mai sus, sunt convins, sunt clar vizibile Umaniștii seculari și antiumaniștii sunt de acord cu o parte a narațiunii iluministe, și anume că ne văd eliberați de iluzia unui bine dincolo de viață și astfel împuterniciți să ne afirmăm Acest lucru poate lua forma unui sprijin luminat pentru bunăvoință și dreptate, sau poate fi o "cartă" pentru afirmarea totală a voinței de putere - sau o "reacție a semnificatului", sau o estetică a sinelui, sau orice altceva, in functie de tendinta actuala Dar toate acestea rămân în același sistem de coordonate în care exteriorul a fost redus la statutul de iluzie învechită Pentru cei care se asociază pe deplin cu acest sistem de coordonate, transcendența devine aproape invizibilă Desigur, am putea încerca să ignorăm această schemă de trei membri pe motiv că antiumanismul modern nu este o mișcare suficientă Dileme semnificativ Dacă vorbim doar despre niște profesori la modă de literatură comparată, atunci o astfel de teză ar putea părea rezonabilă Dar aș dori să subliniez că impactul acestui al treilea curent în cultura și istoria noastră recentă a fost foarte puternic, mai ales dacă luăm în considerare fascismul, precum și admirația pentru violență, care a infectat chiar și mișcările inspirate de iluminism precum bolșevismul (și acesta este departe de singurul exemplu) Și putem exclude de pe listă chiar și naționalismul democratic "progresist", cu istoria lui sângeroasă? Cu toate acestea, dacă acceptăm imaginea a trei luptători, apar câteva întrebări interesante Răspunsul la una dintre ele presupune întrebări suplimentare în legătură cu altele În special, antiumanismul nu este ușor de explicat în termenii iluminismului Cum să explic această întoarcere în trecut a oamenilor care sunt "eliberați" de religie și tradiție? Din punct de vedere religios, problema este invers Există o explicație foarte ușoară și convenabilă: negarea transcendenței va duce cu siguranță la prăbușirea și, în cele din urmă, la distrugerea completă a tuturor normelor morale În primul rând, umanismul secular, iar apoi, în cele din urmă, virtuțile și valorile sale sunt puse sub semnul întrebării Sfârșitul este nihilismul Nu vreau să spun că nu există deloc o picătură de adevăr în această interpretare Dar o mare parte din ea rămâne neexplicată Antiumanismul nu este doar o gaură neagră, o lipsă de valori, ci și o nouă evaluare a morții și uneori chiar a violenței Și ceva despre această admirație pentru moarte și violență ne amintește destul de mult de fenomenele religiei tradiționale Este destul de clar că această admirație depășește cu mult antiumanismul După cum tocmai am menționat, putem vedea acest lucru la moștenitorii Iluminismului, dar și, fără îndoială, din nou și din nou - în tradiția religioasă Gulagul și Inchiziția sunt mărturie a puterii eterne a acestei admirații Dar această replică tăioasă la explicația religioasă, impregnată de narcisism, se dovedește din nou a fi o problemă pentru umanismul exclusiv Dacă există ceva etern aici, care se manifestă iar și iar, de unde vine? Nu ne lipsesc teoriile imanente ale înclinației umane către rău, le găsim în cele mai diverse domenii ale științei - de la sociobiologie până la speculațiile freudiene despre principiul morții Dar au propriul lor patos contra-iluminist: limitează sever orice speranță de îmbunătățire Și ideea centrală a Iluminismului, conform căreia soarta noastră este în mâinile noastre, este pusă sub semnul întrebării în ei În același timp, din punct de vedere al transcendenței, unele considerații par evidente: Umanismul exclusivist închide fereastra transcendentă, de parcă nu ar fi nimic afară Mai mult, de parcă nu ar fi vorba despre nevoia irezistibilă a inimii umane de a deschide această fereastră și de a privi mai întâi, apoi de a ieși Vârsta seculară afară De parcă sentimentul acestei nevoi ar fi rezultatul unei greșeli, al unei viziuni eronate asupra lumii, al unei proaste educații sau, și mai rău, al unui fel de patologie Două vederi radical diferite asupra condițiilor existenței umane Cine are dreptate? Deci cine este capabil să găsească mai mult sens în viața pe care o ducem cu toții? Din această perspectivă, însăși existența antiumanismului modern pare să vorbească împotriva umanismului exclusivist Dacă noțiunea transcendentală este corectă, atunci oamenii au o tendință ineradicabilă de a reacționa la ceva din afara vieții A nega este sufocant Mai mult, chiar și pentru cei care acceptă primatul metafizic al vieții, viziunea în sine poate fi înrobitoare În acest sens, și nu în conformitate cu noțiunea încrezătoare și mulțumită de sine în care necredința trebuie să se autodistrugă, viziunea religioasă consideră anti-umanismul nesurprinzător În cadrul acestei viziuni, am putea încerca să raționăm mai departe și să presupunem că tendința durabilă a omului de a admira moartea și violența este în mod fundamental o manifestare a naturii noastre de homo religiosus Din punctul de vedere al celui care recunoaște transcendența, acesta este unul dintre locurile în care ne conduce cu ușurință această dorință în afară atunci când nu își atinge scopul Aceasta nu înseamnă că religia și violența sunt pur și simplu alternative Dimpotrivă, înseamnă că în principal religia istorică a fost strâns asociată cu violența - de la sacrificiul uman la sacrificarea comunală Și asta pentru că se poate spune doar foarte condiționat că religia istorică în ansamblu este orientată spre exterior Afinitatea religiosului cu cultul violenței în diferitele sale forme este într-adevăr palpabilă Cu toate acestea, aceasta poate însemna că singura modalitate de a evita complet atracția față de violență se află undeva aproape de trecerea spre transcendență, de exemplu constă în dragostea sinceră pentru un bine în afara cadrului vieții Aici ne aflăm pe teritoriul religiei și violenței, care a fost foarte interesant explorat de René Girard Aș dori să revin la asta mai jos Dar, indiferent de interpretarea pe care o luăm, sper că am făcut câteva puncte care susțin teza că nicio încercare serioasă de a înțelege astăzi Iluminismul nu este de neconceput fără un studiu mai profund al Contrailuminismului imanent Scenariile clasice ale luptei bilaterale nu dezvăluie în mod clar tot ceea ce am putut învăța despre aceste două personaje principale datorită diferențelor lor față de al treilea adversar, cu care l-au provocat cumva să lupte și datorită asemănărilor lor cu el Vezi Lepe Girard, La Violence et le Sacre (Paris: Grasset, ); și LeBouc emisaire (Paris: Grasset, ) [Rus trad : Rene Girard, Violence and the Sacred, M : OZN, și țap ispășitor, Sankt Petersburg: Editura Ivan Limbach, ] Dileme ii Împotriva daunelor Din cele de mai sus rezultă că reflectarea asupra esenței atacului umanismului exclusiv asupra religiei relevă unele diviziuni profunde în tabăra infidelității Acest lucru în sine nu este neapărat o problemă: în principiu, una dintre aceste reprezentări poate fi corectă, iar cealaltă pur și simplu greșită Dar aș dori să subliniez că fiecare parte, "umanistă" și "nietzscheană", prezintă greutăți profunde celeilalte Nu este atât de ușor să renunți la bunăvoință, la egalitate, la scopurile umanismului Cu toate acestea, rebeliunea imanentă este adesea puternic motivată Există câteva dileme nerezolvate aici Ele decurg din acel set important de întrebări legate de orice concepție despre situația etică umană, pe care am subliniat-o în capitolul anterior: poate fi realizată o noțiune adecvată de plenitudine în general, pot fi depășite complet obstacolele în calea acesteia, pulsiunile negative? , iar dacă nu, respingerea lor necesită un sacrificiu inacceptabil (întrebările (c), (d) și (e)) Putem vorbi despre dileme, frecări sau chiar încercări de a împăca ireconciliabilul Oricum am numi-o, evident că totul poate fi rezumat la această formulare de bază: cum să ne definim cele mai înalte aspirații spirituale sau morale, care ar trebui să-i ghideze pe oameni, arătând în același timp calea către transformarea necesară care nu zdrobește, dăunează sau neagă ceea ce este esențială pentru umanitatea noastră? Să-i spunem "cerința maximă" De ce este importantă această cerință pentru noi? Cred că putem găsi motivele acestui lucru în dorința noastră de totalitate, pe care am încercat să o caracterizez în capitolul anterior În cultura epocii moderne, există un sentiment vizibil de greșeală a acțiunilor noastre care vizează atingerea idealurilor noastre cele mai înalte, atunci când sacrificăm corpul, sau dorința obișnuită sau autorealizarea în viața de zi cu zi De ce i se acordă un loc atât de important? La urma urmei, Platon în Republica pare să fi exprimat dorința de a limita (și în cultura sa) cele mai importante dorințe umane - de a crea o familie, de a dobândi proprietate și de a o transmite copiilor - în numele unei persoane mai înalte, mai complete armonie în stat Desigur, anticii erau departe de a fi unanimi în opiniile lor despre acest lucru Aristotel critică aspru încercarea lui Platon de a curăța viața virtuoasă de anumite eforturi obișnuite de realizare de sine, iar în a doua carte a Politicii respinge cu fermitate propunerea lui Platon de a desființa familia și proprietatea privată Dar în cazul nostru, motivele sunt legate de originile noastre în cultura creștină Religia Încarnării nu poate scoate pur și simplu trupul din joc "Mălăduirea" atribuită lui Isus în Evanghelie este un "sentiment" Vârsta seculară escatologia este animată de așteptarea unei învieri trupești Accentul pus pe viața obișnuită de către Reformă este mult mai puternic decât cel al lui Aristotel - sfera producției și a relațiilor de familie nu numai că devine o parte integrantă a unei vieți virtuoase, dar i se oferă demnitatea pe care Aristotel i-a negat-o Nu este de mirare că tradiția principală a filozofiei catolice încă din Evul Mediu s-a bazat pe filosofia lui Aristotel Criticii creștinismului au profitat de această centralitate a corpului, de inevitabilitatea autorealizării noastre corporale obișnuite și l-au întors împotriva credinței însăși, declarând-o o modificare a platonismului Nietzsche menționează adesea această relație dintre creștinism și platonism, iar Nussbaum se referă la aceasta în discuțiile sale critice discutate mai sus Această critică este atât de devastatoare tocmai pentru că cultura noastră în ansamblu insistă puternic asupra acestei centralități a corpului Și acesta este motivul pentru care pentru noi cererea maximă are o asemenea putere: este imposibil să lupți pentru idealuri cu prețul abandonării realizării de sine obișnuite sau a subjugării semnificației acesteia Teza principală a raționamentului de mai sus, care este în mod clar nesistematic, este că această cerință nu este atât de ușor de satisfăcut Trebuie să ne dăm seama că s-ar putea să nu fie fezabil, că potrivirea aspirațiilor noastre cele mai înalte cu întreaga gamă de posibilități de auto-realizare umană poate fi o sarcină imposibilă Cu alte cuvinte, fie trebuie să ne moderam aspirațiile morale pentru a permite vieții noastre umane obișnuite să înflorească, fie trebuie să fim dispuși să sacrificăm o parte din această prosperitate obișnuită pentru a atinge scopuri mai înalte Dacă percepem acest lucru ca pe o dilemă, atunci ne putem împiedica de unul sau altul dintre coarnele sale Aceste două acuzații aparent contradictorii împotriva credinței religioase, respectiv, că aceasta duce la mortificarea vieții umane obișnuite și că emasculează natura umană, în opinia mea, indică această dilemă Acuzația generală sună așa: ați perceput aspirațiile noastre cele mai înalte în așa fel încât, pentru a le putea realiza, va trebui să vătămați natura umană (reproș de mortificare); prin urmare, în mod firesc, ești obligat să-ți moderezi în secret cererile și, de asemenea, să ascunzi de tine însuți plenitudinea puterii senzualității umane și a agresivității, pentru a aduce cumva împreună umanitatea obișnuită și umanitatea răscumpărată - astfel meriți reproșul emasculării De fapt, aici există o dilemă: încercând să ocoliți un "corn", dați peste altul Trebuie remarcat, totuși, că mulți dintre umaniștii exclusivi care fac aceste acuzații împotriva religiei par să creadă că nu pot fi aduși împotriva lor înșiși: că au găsit o definiție adecvată a aspirațiilor noastre cele mai înalte, care evită această dilemă și face dreptate deplină față de prosperitatea umană obișnuită Mai sus am incercat Dileme arată că aceasta este adesea o iluzie Aspirațiile lor mai înalte pot duce și la pericolul de a mortifica viața umană obișnuită O ascund de ei înșiși fie pentru că nu recunosc cât de departe suntem de scopul lor - subestimează profunzimea depravării umane (ca să folosim expresii tradiționale) - și, prin urmare, merită reproșul emasculării; sau vorbesc fără ceremonie despre prețul atingerii scopului și, prin urmare, merită reproșul mortificării Și, bineînțeles, ambele erori pot fi făcute simultan, așa cum se poate vedea în formele mai mecaniciste ale proiectelor morale iluministe, acelea în care natura umană este văzută ca fundamental maleabilă, așa cum este reprezentată, de exemplu, de opiniile lui Helvetius Întrucât astfel de gânditori consideră problema reformei ca o simplă chestiune de formare a obiceiurilor corecte și a conexiunilor mentale corecte, natura umană obișnuită nu este departe de obiectiv Ei resping doctrina păcatului originar ca exagerând depravarea umană (astfel ei sunt vinovați de emasculare) Dar tocmai din acest motiv, ei nu pot realiza cât de teribil va fi impactul ingineriei lor sociale asupra oamenilor ale căror dorințe și aspirații nu sunt atât de ușor modelate din exterior (astfel, metodele lor duc la deteriorarea naturii umane) Cu alte cuvinte, oricât de paradoxal ar părea, putem da de ambele "coarne", să facem ambele greșeli deodată Și acesta este, de fapt, genul de critică care se face adesea împotriva curentelor mai reductive care își au sursa în Iluminism Ei și-au stabilit obiective scăzute pentru ei înșiși: doresc să creeze o lume în care fiecare, în timp ce se servește pe sine, să beneficieze și pe alții, iar interesele să fie aliniate În acest fel, oamenii vor fi în sfârșit mulțumiți, iar căutarea neliniștită a perfecțiunii va prinde în sfârșit contur Istoria va ajunge la sfârșit Această viziune se reflectă acum pe scară largă în discursul optimist privind comerțul liber și globalizare: odată ce democrațiile de piață sunt stabilite peste tot, nu va mai exista niciun motiv de ceartă Împărăția producției eterne pașnice și a îmbogățirii reciproce va veni Cu toate acestea, pentru mulți oameni acesta este un obiectiv prea banal Fukuyama însuși numește aceasta epoca "ultimilor oameni" Iar fluxul de critici în acest sens nu s-a oprit din secolul al XVIII-lea: Rousseau, Kant, Marx, Nietzsche - lista de nume ar putea fi continuată aproape la nesfârșit Dar, în același timp, criticii au subliniat adesea că aceste teorii reductive nu reflectă deloc gama largă de impulsuri și sentimente umane, cum ar fi căutarea sensului vieții, dorința de autoafirmare, apărarea auto-afirmației valoarea si durerea umilintei, ca sa nu mai vorbim de cea mai larga gama de manifestari dorinta sexuala si militantism Ei le consideră fie mici slăbiciuni ușor de tratat, fie, dacă iau forme mai amenințătoare, ca o patologie Astfel, ei greșesc în estimarea costurilor reale care sunt necesare Vârsta seculară pentru a le suprima sau eradica Ei consideră oamenii normalizați (în sensul în care Foucault folosește acest concept) ca fiind autoactualizați În formele mai puțin reductive ale umanismului exclusiv, aceste încălcări nu joacă un asemenea rol Printre alte abateri de la modul mecanicist reductiv, ei văd un mod extrem de important de autorealizare în libertatea rațională și/sau autonomie morală și/sau experiență estetică, așa cum am văzut în capitolul anterior Dar asta nu înseamnă că au găsit un răspuns la cele mai înalte aspirații ale noastre care să poată satisface cerințele maxime Despre aceasta s-a scris pe larg și pe larg încă din perioada romantică de către cei care au încercat să înțeleagă care ar fi prețul disciplinei libertății raționale sau autonomiei morale pentru spontaneitatea emoțională și autoexprimarea Un exemplu izbitor în acest sens este Schiller Unii l-au urmat pe Schiller și au căutat o transformare (în cazul lui Schiller a fost dimensiunea estetică, tărâmul frumosului) care să poată aduce cele două părți ale naturii noastre împreună și să satisfacă cererea supremă Și, desigur, revoluționarii precum Marx au urmat aceeași cale Dar aceste speranțe sunt foarte îndoielnice, iar cei care au o viziune mai puțin reductivă asupra motivației umane tind să considere cerința maximă ca de neatins, să admită că ne pune în fața unei sarcini imposibile și că, moderandu-ne aspirațiile, vom lua o pas mai prudent care ne va scuti de posibile consecințe nefaste Suntem tentați să recurgem la un "liberalism al fricii" în care scopul principal este limitarea apariției suferinței Sau îl putem urma pe Nietzsche în respingerea condiției de bază care limitează cererea maximă: să împace aspirațiile mai înalte și autorealizarea obișnuită pentru toată lumea Odată ce această cerere universală este respinsă, calea este deschisă pentru a realiza că o elită de indivizi cu adevărat excepționali este capabilă să lupte spre excelență fără sacrificii sau în acceptarea cu bucurie a acesteia Faptul că această realizare poate fi o povară grea pentru masele nu este luat în considerare Cei influențați de Nietzsche, gânditorii imanentei Contra-Iluminism, întârzie să respingă universalismul, dar ei doresc să deschidă spațiu pentru cele mai largi, nelimitate forme de autoafirmare care au fost suprimate de disciplina umanismului modern Astfel, rămâne întrebarea dacă poate fi dezvoltată o formă de umanism exclusiv care să satisfacă cerința maximă Dar ce se poate spune despre credința creștină în acest sens? Îi răspunde ea mai bine? S-ar putea avea impresia că doar așa este Dileme deoarece creștinismul urmărește o transformare mult mai completă a vieții umane, astfel încât transformarea chiar și a celui mai obtuz, egocentric și neînfrânat să devină de conceput Dar aceasta este o transformare care nu poate fi finalizată în istorie Prin natura lucrurilor, creștinismul nu oferă o soluție globală, nu indică nicio ordine generală a lucrurilor aici și acum, care ar rezolva complet dilema luată în considerare și ar satisface cerința maximă Ea poate indica doar căile pe care noi, ca indivizi și ca biserici, putem intra pe drumul larg către plinătatea împărăției Astfel, în realitate, creștinii "nu au nicio soluție" la dilema în sensul în care vorbim de obicei despre ea și asta din două motive: în primul rând, este imposibil de demonstrat că direcția pe care o indică este cea corectă - aceasta trebuie luată pe baza credinței; în al doilea rând, în acest sens, trebuie remarcat faptul că nu putem arăta pe deplin ce înseamnă aceasta, să o afirmăm sub forma unui sistem de principii sau a unui sistem cu drepturi depline care dictează un mod de viață - nu putem folosi decât viața anumitor oameni ca exemplu și comunități care au deschis calea Dar dificultățile nu se termină aici Faptul că creștinismul a fost adesea interpretat ca o variantă a platonismului, și mai rău, s-a susținut că dă un loc atât de important pedepsei și sacrificiului, nu este pur și simplu o manifestare a neînțelegerii sau răuvoinței criticilor Mesajul Evangheliei nu se încadrează în categoriile care au ajuns până la noi de-a lungul secolelor de istorie umană și este în mod constant deformat chiar și de către adepții săi, încercând să dea sens acestor categorii Aceasta înseamnă că există versiuni clar eronate ale credinței creștine Dar asta nu înseamnă că în locul lor putem oferi singura versiune corectă a acesteia Puterea acestor categorii, care au ajuns până la noi de-a lungul secolelor istoriei noastre, inclusiv a vieții religioase pre-axiale, este atât de mare încât ne este greu să raționăm despre sensul revelației creștine Categoriile greșite sunt adesea percepute de noi mai "natural" Prin urmare, într-un anumit sens, se poate argumenta că uneori acționăm orbește și bâjbâim drumul nostru În astfel de condiții teologizăm Totuși, putem detecta anumite erori aici, dintre care unele pot fi menționate mai mult sau mai puțin succint; alteori ne cere să luăm Evanghelia în afara matricei istoriei noastre anterioare Distorsiunile, printre altele, sunt legate de însuși conceptul de transformare Platon ar fi răspuns cu dispreț reproșului nostru în legătură cu jertfa trupului și viața obișnuită Transformarea pe care o oferă, în care un om devine cu adevărat un iubitor de înțelepciune, trebuie înțeleasă în așa fel încât unele lucruri care au însemnat atât de mult pentru noi înainte să-și piardă semnificația pentru noi Aceasta este esența acestei transformări masive Este inutil să obiectăm că dorințele noastre prezente nu vor fi împlinite; vor dispărea pentru că Vârsta seculară ne dăm seama că nu sunt cu adevărat importante, nu fac parte din ceea ce este necesar pentru a înțelege Ideea de om, ceea ce, la rândul său, înseamnă a respecta pe deplin Ideea de Bine Și, bineînțeles, orice transformare la scară largă va avea această caracteristică, și anume, scopurile și aspirațiile de autorealizare, care contează acum, vor deveni ulterior în zadar Prin urmare, dacă vrem să susținem valoarea vieții rhomme toen senzual, trebuie să renunțăm la orice astfel de mare transformare Așa merge și logica antiplatonică a Iluminismului radical Cum pot creștinii să vorbească despre transformare fără a deveni platoniciști ascunși? Este destul de clar că orice concepție etică care admite o transformare a naturii noastre va avea această trăsătură și anume că ceea ce își doresc oamenii neregenerați spiritual nu-l mai îngrijorează pe cel care a suferit o astfel de transformare Chiar și în cea mai reductivă teorie, în care dorința noastră este tratată ca concentrându-se exclusiv pe plăcerea noastră (din nou, amintiți-vă de Helvetius), vor fi admise următoarele: o educație mai bună sau o înțelegere mai profundă a condițiilor reale pentru atingerea satisfacției vor înlătura orice dorință că am putea experimenta, să zicem, să luăm ceva de la vecini noștri pentru a ne satisface nevoile Transformările mai mari vor presupune pierderea unor categorii de dorință ca atare Se crede că în creștinism un sfânt, spre deosebire de o persoană obișnuită, își pierde interesul pentru dobândirea de laude care mângâie ego-ul, setea de recunoaștere universală sau dorința de a dovedi superioritatea Greșeala platonizării este că face distincția între ceea ce poate fi pierdut fără durere și ceea ce este extrem de important pentru noi în legătură cu dorința noastră ca atare, în special cu dorințele corporale (Desigur, adevăratul Platon al "Statului" nu ne cheamă să renunțăm la aceste dorințe - spune doar că ele trebuie să devină și să rămână complet supuse rațiunii ) Din punctul de vedere al creștinismului, în contrast, agape, care în cele din urmă va limita și va devaloriza satisfacția care hrănește egoismul, este ea însăși asociată cu compasiunea, care ea însăși este întruchipată ca dorință corporală Transformarea se desfășoară pe o cu totul altă axă: nu trup/suflet, ci mai degrabă "carne/spirit", care este o cu totul altă chestiune Faptul că aceste axe diferite sunt încă adesea identificate de creștini și necreștini, că "carne" este văzută ca sinonim cu "corp" este o dovadă a cât de puternice rămân categoriile mai vechi în viețile noastre și opiniile noastre Dar aceasta nu este doar o relicvă a trecutului Se poate susține că în epoca modernității, disciplina minții detașate a dat o nouă putere opoziției corp/minte O altă greșeală este legată de categoria victimei Este destul de evident că această categorie este centrală: Isus și-a dat viața pentru a salva oameni Un creștin este adesea chemat să renunțe la ceva important Combinat cu prima greșeală chri Dileme Lepădarea de sine Stian se poate apropia cu ușurință de idealul platonic sau stoic Renunțăm la anumite lucruri din viață pentru că sunt "inferioare", pentru că, până la urmă, nu sunt sensul real al vieții umane, ci se dovedesc a fi obstacole în calea adevăratului nostru scop Ceea ce este aruncat nu contează cu adevărat Dar aceasta face ca jertfa lui Hristos să fie lipsită de sens Și tocmai pentru că viața umană este atât de valoroasă, conform planului lui Dumnezeu, respingerea ei are sensul celui mai înalt act de iubire Diferența dintre moartea lui Socrate și a lui Hristos aduce această idee la lumină foarte clar Într-un caz, este liniștea unui filozof, gata să bea cucută și asigurând prietenii că pleacă într-o lume mai bună; în celălalt - lupta Ghetsimani, o rugăciune către Tatăl ca acest pahar să treacă și abia apoi acceptarea în afirmația "Facă-se voia Ta" Această idee pare adesea greu de înțeles Ar fi ușor de înțeles de ce ar trebui să refuzi plinătatea prosperității dacă ar exista ceva nepotrivit în ea Așa interpretează necredința renunțarea creștină - ca o judecată negativă a realizării de sine umană Și în aceasta urmează mentalitatea creștină, care de secole s-a caracterizat și printr-o atitudine ostilă față de multe aspecte ale prosperității umane, atitudine dubioasă și ambivalentă Luați satisfacția sexuală, de exemplu Timp de multe secole, biserica medievală a învățat că relațiile sexuale ar trebui, în principiu, să servească pentru procreare și chiar și în acest sens, o persoană nu ar trebui să caute în mod deosebit plăcerea în ele Reformatorii au încercat să reabiliteze relațiile sexuale în căsătorie, dar teza că ar trebui să slujească slavei lui Dumnezeu a întunecat de fapt bucuria sexului Nu încerc să-i fac pe predecesorii noștri proști, pentru că cred că există într-adevăr o anumită contradicție între dorința de autorealizare în sex și evlavie Acesta este de fapt doar unul dintre punctele în care intră în joc tensiunea mai generală dintre prosperitatea umană în general și devotamentul față de Dumnezeu Că această contradicție este deosebit de evidentă în sfera sexuală este de înțeles Împlinirea sexuală ne face să simțim profund și intens plinătatea intimității dintre soți, ne leagă prin legături de posesie de ceea ce soții împart în secret Aici ne apropiem de întrebarea pusă de Nussbaum, pe care am citat-o mai sus Nu este de mirare că primii călugări și pustnici considerau renunțarea la bucuriile vieții sexuale drept deschiderea căii către plinătatea iubirii lui Dumnezeu Dar faptul că există o contradicție între realizarea de sine și evlavie nu ar trebui să ne surprindă, care trăim într-o lume coruptă de păcat, adică despărțit de Dumnezeu Cu toate acestea, nu trebuie să transformăm acest lucru într-o incompatibilitate fundamentală Și exact asta fac, în principiu, umanismul exclusiv, pe de o parte, și, în multe privințe, creștinismul conservator, pe de altă parte Potrivit primei, Vârsta seculară ceea ce este consacrat lui Dumnezeu ia cu siguranță de la autorealizarea umană Al doilea este atât de concentrat pe tăgăduire de sine și limitarea dorinței, încât cade cu ușurință în aceeași eroare ca și poziția seculară, dar cu semnul opus: a-L urma pe Dumnezeu înseamnă a te lepăda de sine Ambele poziții par a fi consistente Există o contradicție între ei, dar pare să lipsească din pozițiile în sine Cu toate acestea, dacă calculezi că realizarea de sine și evlavia nu sunt fundamental incompatibile și că a-l urma pe Dumnezeu poate presupune adesea tăgăduire de sine, iei o poziție care poate părea inconsecventă și în mare măsură contradictorie Contradicția nu constă doar în faptul că o mulțime de adepți ai unuia sau altuia dintre aceste opinii câștigă adesea prin forța convingerii că unul dintre aceste obiective trebuie să cedeze loc celuilalt De asemenea, apare și din faptul că este cu adevărat dificil să juxtapunem aceste două obiective, așa cum am ilustrat mai sus cu exemplul sexualității Până la urmă, această adevărată contradicție existențială a fost, mai mult decât orice altceva, cea care a provocat polarizarea ideologică, deși, desigur, această polarizare exacerbează cu siguranță această contradicție Și aici ajungem la a treia eroare, care nu are legătură directă cu creștinismul în sine, ci care afectează opiniile noastre etice în general Avem tendința de a considera anumite dorințe drept bune - iubirea de aproapele, generozitatea față de ceilalți oameni etc , în timp ce alte sentimente și aspirații pe care le numim rele, de exemplu, mândria, tendința la violență etc Scopul nostru ar trebui să fie eradicarea celor rele și încurajarea celor bune În acest spirit, părinții sunt adesea îndemnați să nu-și lase copiii mici să joace război și să omite pasajele din basme în care este descrisă cruzimea Într-adevăr, așa pot privi lucrurile adepții celor mai reductive teorii ale Iluminismului, al căror scop este inculcarea obiceiurilor bune și eradicarea celor rele Dar în orice teorie care permite o transformare mai mare, realitatea este mai complexă Dorințele în sine trebuie transformate Dorința sexuală trebuie să se transforme într-o iubire mai profundă, captând întreaga natură a omului; autoafirmare - în devotament față de cei pe care îi iubim; simpatia ar trebui să aibă o înțelegere mai profundă a situației dificile reale în care se află oamenii din jurul nostru și așa mai departe Dacă acest proces a început chiar în oricare dintre noi și trebuie să aibă loc în cel puțin una dintre aceste zone de creștere, atunci realitatea noastră este complexă Nu mai poate fi vorba doar de a eradica ceva sau de a inculca altceva Astfel, simpla oprire a vieții sexuale va elimina tendințele rele, compulsive și egoiste, dar va opri și întregul proces de creștere Acest proces poate fi controlat, schimbat direcția, accelerat, dar nu poate fi pur și simplu întrerupt Biblic vorbind, grâul și neghina cresc împreună, astfel încât este imposibil de smuls Dileme acesta din urmă fără să le dăuneze celui dintâi Această ambivalență fundamentală a realității umane, în toate cazurile, cu excepția cazului extrem al răului absolut (este cu adevărat posibil pentru noi?), trebuie reținută întotdeauna După ce am schițat aceste trei teze, ajungem la întrebări cu adevărat dificile Cei care acuză religia că neagă și corupă viața senzorială umană obișnuită nu sunt doar victimele iluziei platonizării sau neînțelegerii naturii victimei Convertirea creștină, dintr-un alt punct de vedere, este și mântuire Și mântuirea indică posibilitatea condamnării, prin urmare, pedeapsa divină Noțiunea că o astfel de răzbunare severă îi așteaptă pe cei neregenerați spiritual a întărit, de asemenea, credința că religia respinge și denunță autorealizarea umană obișnuită Pentru a înțelege acest lucru mai profund, trebuie să ne întoarcem la trecutul îndepărtat și întunecat și să luăm în considerare procesul prin care a apărut revelația creștină și a respins parțial interpretările anterioare ale sacrificiului și violenței divine (A) Într-un anumit sens, această afirmație pare incontestabilă Din câte putem vedea în trecut, religia include adesea sacrificii de un fel sau altul Trebuie să renunțăm la ceva care să-L liniștească pe Dumnezeu, fie pentru a-l satisface, fie pentru a-i câștiga mila Dar această cerință poate fi umplută și cu conținut spiritual sau moral: suntem imperfecți în natura noastră, nu corespundem cu ceea ce vrea Dumnezeu Prin urmare, trebuie să sacrificăm răul din noi înșine sau să sacrificăm ceva ca pedeapsă pentru răul din noi înșine Conștientizarea nedemnității joacă un rol important aici Dar oamenii au fost întotdeauna amenințați de forțe distructive - uragane feroce, cutremure, foamete, inundații În plus, în sfera relațiilor umane, ne confruntăm cu oameni care seamănă distrugere - din vina lor au loc invazii, jefuiri, cuceriri, masacre Și poate simțim amenințarea morții termice a universului Poate că toate acestea pot fi explicate prin cerințele teribile ale soartei teribile care ne-a căzut pentru că suntem datornici zeilor sau din cauza imperfecțiunilor noastre Această interpretare corespunde ideii nietzscheene că vrem să dăm sens suferinței pentru a o putea suporta Dar l-am putea privi și din partea opusă: sentimentul lipsei, al eșecului nostru, este primar și trebuie să-i dăm formă Nu: mai întâi suferim, apoi căutăm sens, pentru ca suferința să devină pedeapsă; dar: mai întâi merităm pedeapsa (sau recunoaștem eșecul), așa că căutăm anumite modalități de suferință pentru a da contur tuturor sau pentru a înțelege cum le putem remedia pe toate Astfel, al nostru Vezi Matei : - Vârsta seculară pedeapsa se identifică cu această suferinţă Astfel, noi percepem forțele distructive naturale ca fiind nestăpânite și pline de spiritul distrugerii Deci religia poate însemna ceea ce identificăm cu aceste cerințe/destin Acestea vedem și distrugerea ca fiind divină, ca și în cazul lui Kali-Shiva Și când reușești să te identifici cu asta, renunți la toate lucrurile care sunt distruse, purificându-te Distrugerea rampantă capătă sens și scop Într-un fel, este îmblânzit, devine nu atât de groaznic, dobândind chiar în acest fel o nuanță de groază numinoasă Desigur, pentru aceasta trebuie să te supui unei voințe, unui scop sau al unei cerințe externe, mai înalte; Pentru asta trebuie să fii decentrat Dar există și o anumită abordare a violenței și distrugerii și a fricilor teribile pe care le trezesc în noi, dându-ne conștiința puterii și puterii asupra circumstanțelor Aceasta este componenta centrală a eticii militare Cucerim teama de distrugere, admitem posibilitatea morții violente Ne considerăm chiar cei pe care moartea i-a chemat deja la sine: suntem "morții în concediu" Să ne amintim simbolismul denumirii unității militare a armatei prusace - unul dintre batalioane se numea "Toten-kopf", "cap mort" Atunci trăim într-un element de violență, dar ca niște regi, neînfricați, ca subiecții acțiunii pure, aducătoare de moarte; suntem stăpânii morții Ceea ce înainte era terifiant este acum admirat, plin de bucurie, triumfăm Dă sens vieții noastre Aceasta este ceea ce înseamnă a transcende O modalitate de a face față groază este de a calma furtuna violenței, fie privând-o de puterea sa numinoasă, fie identificând-o cu o putere superioară care este în cele din urmă binevoitoare Un alt mod de a face față groază nu necesită eliminarea forței numinoase a violenței, dar tărâmul fricii se schimbă: ceea ce înainte ne făcea să ne îngrozim de groază acum ne umple de bucurie, acum o trăim, depășim limitările obișnuite datorită aceasta Acesta este sursa furiei furioase a războinicului și a răpirii sale frenetice de luptă, care creează fapte de arme care sunt de neconceput în viața noastră de zi cu zi În plus, cele două reacții pot fi combinate, ca în unele culturi care se caracterizează prin sacrificiu uman Pe de o parte, ascultăm de zeul căruia îi oferim sângele nostru, dar sacrificatorii devin și agenți ai violenței, o fac și nu doar se supun, ci ucid și vărsă sânge, dar acum cu o intenție sacră Deoarece aceste două strategii pentru a depăși această groază sunt combinate aici, nu există nimic mai satisfăcător decât un masacru sfânt René Girard a explorat acest teritoriu unde religia și violența se întâlnesc Așadar, din cele mai vechi timpuri, religia a fost asociată cu sacrificiul și deteriorarea naturii umane - prin conștiința că suntem obligați Vezi Girard, Violența și sacrul și țap ispășitor Dileme să oferim lui Dumnezeu ceva din esența noastră pe care neajunsurile noastre l-au exacerbat; și, de asemenea, prin strategiile noastre de depășire a fricilor interioare profunde evocate în noi de violență și distrugere, strategii prin care aceste temeri sunt identificate cu divinul, sau ajută la interiorizarea puterii lor numinoase, sau contribuie la ambele Dar a existat și o mișcare inversă, menită să rupă sau cel puțin să curețe această legătură Iudaismul antic începe să critice această povară sacră pusă asupra noastră Există zei falși, iar tributul pe care oamenii sunt nevoiți să le plătească este pură tâlhărie cu violență, așa cum este cazul sacrificiilor aduse lui Baal Adevăratul Dumnezeu nu dorește acest lucru, așa cum îi explică lui Avraam pe Muntele Moria Această critică se referă la forme de jertfă care nu au un conținut spiritual și moral, în care principalul lucru este să ispășească zeii sau spiritele Dar tradiția creștină păstrează diverse forme spiritualizate în care sacrificiul face parte din calea către perfecțiune sau răspunsul nostru la kenoza lui Dumnezeu (autogolirea) Putem deveni "eunuci pentru Împărăție" Ulterior, însă, unele dintre aceste căi vor fi și ele condamnate ca false, așa cum a fost cazul când Reforma a condamnat vocațiile "mai înalte" de abnegație ale catolicismului Mai departe, după cum am văzut mai sus, întorsătura antropocentrică a creștinismului modern, urmată de necredința care a reieșit din acesta, a extins din ce în ce mai mult limitele acestei critici El înfățișează formele anterioare ale credinței creștine și, în cele din urmă, religia ca atare, ca pe un fals perfecționism spiritual care sacrifică oameni reali, sănătoși, care respira, iubesc, care se bucură de autorealizarea normală pe altarele zeilor falși Fiecare religie este în cele din urmă Moloch care bea sângele din craniile celor uciși Critica Vechiului Testament la adresa cultelor feniciene se extinde acum la credința în transcendent ca atare Aici tot ceea ce depășește umanismul exclusiv poate deveni subiectul acestei critici, așa cum am văzut în cazul criticii transcendenței de către Nussbaum și alții Mișcarea pe care o observăm aici, care ne duce cu totul dincolo de credință, poate fi explicată în acest fel: unul dintre elementele centrale ale revelației creștine este că Dumnezeu nu dorește doar binele nostru, un bine care include prosperitatea umană, ci și acela de a asigura pentru aceasta, el a realizat în întruparea și suferința Fiului Său ceea ce depășește înțelegerea noastră Totuși, acest element fundamental a început să fie interpretat în așa fel încât să devină jertfa și suferința rânduită de Dumnezeu Marx folosește această imagine când vorbește despre societatea de clasă și despre exploatarea care o domină, dar ar putea bine să o atribuie patosului tăgăduirii de sine, caracteristic acelor religii care au servit ca reflectare a societății de clasă și au susținut-o Vârsta seculară din ce în ce mai puțin semnificativ, astfel încât credința centrală în jertfa și suferința lui Dumnezeu a început să pară neîntemeiată Dacă binele pe care Dumnezeu îl dorește pentru noi nu include doar prosperitatea umană, ci este tot, atunci ce rost are să sacrificăm o parte din el pentru a-I sluji lui Dumnezeu? Această legătură dintre sacrificiu și religie este ruptă Și un alt curent de evlavie creștină tradițională, care înțelege violența și distrugerea din lume ca parte a planului divin final, împlinit și/sau o interiorizează ca o forță a furiei, acum își pierde aproape complet sensul Internalizarea este exclusă, deoarece ideea unei persoane care prosperă în conformitate cu ordinea morală modernă nu lasă loc pentru violență și furie - există doar loc pentru beneficii reciproce pașnice Mai mult, disciplina acestei ordini civilizatoare includea suprimarea și marginalizarea acestei violențe și, mai presus de toate, i-au negat orice putere numinoasă După cum am văzut mai sus, a fost redusă la nivel patologic Dar, de asemenea, pare să nu existe loc pentru violența divină, dacă pot spune așa, distrugerea și suferința ca parte a planului divin împlinit Un Dumnezeu care este mulțumit doar de prosperitatea noastră umană nu ar putea fi dispus să provoace suferință Nu ar avea niciun sens Dumnezeu, de altfel, ar trebui să fie de partea noastră în căutarea de a suprima și desacraliza violența umană Cum ar putea el însuși să-i dea un sens pozitiv? Și având în vedere împletirea acestor două strategii menționate mai sus, în lumina noțiunii că distrugerea, înțeleasă ca venind de la Dumnezeu, ne îndreptățește, ca împlinitori ai voinței lui Dumnezeu, să participăm cu bucurie la măcelul sacru, respingerea violenței umane necesită în mod evident negarea divinității distrugere Astfel, în contextul mentalităților antropocentrice care predomină astăzi, de unde ne tragem ideea de spiritual, ea trebuie să fie cu siguranță pe deplin constructivă și pozitivă Nu poate fi loc pentru Kali în ea și este tot mai puțin loc pentru ca Dumnezeu să-l pedepsească Mânia lui Dumnezeu dispare și rămâne doar iubirea lui Conform viziunii anterioare, furia trebuie să fi făcut parte din această relație Conștiința mântuirii era indisolubil legată de ideea că am căzut în păcat și că natura noastră a fost coruptă Și acest lucru, la rândul său, a fost indisolubil legat de ideea că merităm pedeapsa, ar trebui să fim pedepsiți așa cum o merităm Dumnezeu trebuie să facă acest lucru în numele protejării onoarei Lui, așa cum am văzut mai devreme (capitolul ) Prin urmare, unii oameni sunt prăjiți în iad, în timp ce alții sunt mântuiți doar pentru că Hristos a adus "satisfacție" pentru ei Aceasta a fost esența înțelegerii legal-punitive a ispășirii Dileme Dar în contextul unei mentalități antropocentrice, acest lucru nu mai are sens, ba mai mult, pare monstruos Adevărat, într-o etapă anterioară, pe care am numit-o mai sus "deism providențial", ideea recompenselor și pedepselor vieții de apoi este păstrată Și a avut sens ca măsură utilă pentru a ne ajuta să ne menținem pe calea spre binele nostru, așa cum am observat, de exemplu, în cazul lui Locke Dar odată cu slăbirea conștiinței că avem nevoie de acest tip de sprijin extern, ultima cauză a violenței divine ca pedeapsă (influența educațională) dispare Astfel, tocmai această dimensiune a vechii teologii în ansamblu, care a dat loc violenței divine ca pedeapsă sau judecată, este supusă unei presiuni deosebit de puternice De aici fenomenul uimitor al Art Nouveau, care a fost descris drept "declinul iadului" Și de aceea, ceea ce multă vreme a fost și rămâne pentru mulți inima evlaviei creștine și a închinării lui Dumnezeu - iubirea și recunoștința pentru suferința pe care a îndurat-o Hristos și pentru jertfa pe care a făcut-o - pare multora de neînțeles sau chiar respingător și înfricoșător Dacă te bucuri de un act de violență atât de teribil ca răstignirea, punându-l în centrul religiei tale, trebuie să fii bolnav, probabil că ai gânduri obsesive despre deteriorarea naturii umane, pentru că îți atenuează ura de sine sau te ajută să faci față fricii de autoafirmare sănătoasă O ridici la rangul de autotortură numinoasă, pe care umanismul eliberator vrea să o alunge ca patologie Asemenea declarații sunt adesea auzite astăzi Desigur, astăzi nu se mai poate șterge crucificarea din istorie, dar trebuie înțeleasă ca un accident de parcours *, și nu ca evenimentul principal Acest lucru este în concordanță cu o schimbare semnificativă în contextul mentalităților antropocentrice în evaluarea sensului vieții lui Hristos: ceea ce contează nu este atât ceea ce face (mântuirea, biruința asupra morții, captivitatea), cât ceea ce spune sau învață Alunecarea către unitarism, și apoi mai departe, către umanism, în care Hristos poate fi unul dintre "profeți", este asociată cu această schimbare semnificativă a evaluărilor centrului semantic de greutate al vieții lui Isus Desigur, în același timp, abandonăm încercările făcute de multă vreme de a depăși teama și anxietatea numinosului care ne stăpânește atunci când contemplăm violența și distrugerea - încercând să le încadrăm în planul divin Și asta are prețul lui Suferința provocată de oameni, mai ales în numele idealurilor transcendentale, are un sens - negativ, ca ceva de care căutăm să scăpăm Dar suferința, a cărei sursă este externă, trebuie să fie lipsită de sens Nu putem accepta că are sens fără să ne întoarcem mier de asemenea, un discurs despre încercările lui Luce Irigaray de a apela la o religie care nu ar necesita sacrificii Vezi Fergus Kerr, Doruri nemuritoare, p O complicație neașteptată (fr ) Vârsta seculară la una dintre aceste noțiuni de suferință drept justă și necesară, trimisă să ne judece, să ne pedepsească sau să ne corecteze Și acesta este unul dintre motivele pentru care problema sensului este atât de semnificativă în epoca modernității, așa cum vom vedea mai jos Și, în parte, ne ajută să înțelegem de ce problema teodicei a căpătat o importanță atât de mare în această eră a cotiturii antropocentrice Există aici o legătură clară, care poate fi exprimată spunând că toată suferința, care a fost anterior conceptualizată și interpretată ca violență divină, se transformă acum într-o întrebare către Dumnezeu, de fapt, către aproape orice zeu, dar cel mai brusc - către cel care, se crede, consideră prosperitatea umană drept principalul său scop Dar această legătură ar putea fi urmărită în alt mod Conform unei concepții anterioare, distrugerea și violența sunt o componentă ineradicabilă a lumii noastre și a condițiilor existenței noastre Faptul că planul divin i-a dat un sens și a indicat o cale finală dincolo de limitele acestei lumi a fost un motiv suficient de recunoștință Noua noastră poziție ne permite să imaginăm o lume liberă de violență și suferință ca cel puțin un obiectiv imaginabil pe termen lung Forțele distructive care ni se opun sunt doar obstacole în calea acestui scop De ce există ele, dacă și Dumnezeu caută să atingă acest scop pentru noi, este o întrebare pe care cineva i-o poate pune în mod legitim Din nou, am putea exprima acest lucru într-un al treilea mod, care ar lega aceste considerații cu cele discutate mai sus Poziția anterioară reflectă o viziune asupra lumii din starea noastră limitată și vulnerabilă Dar pentru a ne imagina cum ar putea suferi o transformare completă, va fi necesar să ieșim afară, să-l vedem ca pe un sistem desfășurat în fața noastră sub forma unei anumite imagini sau "imagine a lumii", asupra căreia am putea apoi proiectează diverse schimbări Aceasta este o poziție în care nu putem să nu ne întrebăm despre teodicee - dacă, desigur, admitem existența lui Dumnezeu Deci, ceea ce am spus mai sus este că gândul de neîncredere a experimentat o oarecare tensiune sau dilemă în avansarea către un program umanist care tinde să patologizeze obstacolele în calea realizării lui, în timp ce se opune din nou și din nou reductivității acestei poziții și dă naștere la ceea ce am au numit rebeliune imanentă Însă, din cauza întorsăturii antropocentrice, credința creștină se află și ea sub o anumită tensiune sau dilemă și există anumite legături sau paralele cu problemele necredinței Pe de o parte, creștinismul este de neconceput fără sacrificiu, fără posibilitatea unui sens pozitiv al suferinței Răstignirea nu poate fi respinsă ca fiind doar un produs secundar nefericit al unei strălucite slujiri de învățătură Dileme Da sigur Dar atunci nu este răspunsul simplu? Este necesar doar să distrugem cotitura antropocentrică, să restabilim înțelegerea că Dumnezeu are un scop pentru noi, dincolo de cea mai bună prosperitate umană pe care o putem aranja în starea noastră prezentă, să restabilim înțelegerea că suntem ființe căzute și putem fi înviate Aceasta este, desigur, o parte a răspunsului Totuși, aceasta nu înseamnă că scopul nostru este pur și simplu să revenim la status quo-ul înainte de deismul providențial Pentru început, credința creștină, cel puțin în creștinătatea latină, a purtat pecetea cea mai puternică a ceea ce eu numesc atitudinea juridico-punitivă hiper-augustiniană Amintiți-vă ceea ce încerc să subliniez aici: există cel puțin două taine majore pe care se bazează credința creștină Primul este de ce suntem în strânsoarea răului, de ce cumva (am fost) incapabili să depășim această stare prin propriile noastre eforturi și să devenim astfel de creaturi așa cum știm că eram menționați să fim; al doilea - cum jertfa lui Hristos a rupt această neputință și a deschis o cale de ieșire din această stare pentru noi Prima a fost definită în Occident prin conceptul de păcat originar A doua a fost numită răscumpărare/împăcare (ispășire), iar în lumea creștină latină timp de multe secole tocmai înțelegerea ei legală și punitivă a dominat: căzând în păcat, am meritat pedeapsa și, prin urmare, am devenit morți pentru Dumnezeu Trebuia plătită o datorie mare Dumnezeu a avut grijă ca această datorie să fie plătită pentru noi de către propriul Său Fiu și astfel a deschis calea pentru mulți dintre noi să se întoarcă S-ar putea crede că o credință creștină vie ar recunoaște că nu putem pătrunde niciodată aceste mistere, că orice încercare de a le explica în termenii unui sistem special de concepte, precum "păcatul originar", "plata unei datorii" sau "satisfacție" , nu va duce la concluzii precise și va fi supusă îndoielii, și că nu ar trebui niciodată să încercăm, nechibzuit, bazându-ne pe aceste concepte, să tragem concluzii finale, indiferent de paradoxul sau inacceptabilitatea lor Gândindu-ne la misterele credinței, trebuie, într-un fel, să operăm cu mai multe imagini diferite Ca orice alte imagini sau metafore, ele dezvăluie ceva important, dar este imposibil să tragi concluzii de mare anvergură bazate pe analogii fără a distorsiona sensul Istoria legal-punitivă reflectă într-adevăr faptul că suntem vinovăți Dar există o altă imagine, chiar o paradigmă - imaginea mântuirii/răscumpărării (redemptiori) Mântuitorul îl răscumpără pe captiv din închisoare Spre deosebire de imaginea punitivă din punct de vedere legal, aici nu se implică faptul că plata este o datorie față de cineva, cu siguranță nu unui aservitor, la fel cum Pentru criticile la adresa deficiențelor teologiei satisfacției, vezi Rahner, Op the Theology of Death (Freiburg: Herder; Montreal: Palm Publishers, ), pp - Vârsta seculară banii nu aparțin legal mafiei Metafora juridică, al cărei nucleu este ideea de datorie, nu poate servi ca bază pentru o concluzie finală, altfel sensul metaforei (și mai importantă) a ispășirii se va pierde Încercând să tragem o astfel de concluzie, uităm că, deși fiecare imagine poartă ceva important cu ea, doar totalitatea lor ne oferă un motiv să sperăm că vom înțelege ceva în faptele lui Dumnezeu în lume Ceva asemănător poate fi observat în legătură cu mânia lui Dumnezeu Când păcătuim, invocăm mânia lui Dumnezeu Acest lucru ne dezvăluie cu adevărat ceva important despre modul în care păcatul ne desparte de Dumnezeu, despre ce stare groaznică este și despre cum suntem noi înșine vinovați de aceasta Dar acest concept de furie nu poate fi interpretat simplu Când sunt supărat pe tine din cauza a ceea ce mi-ai făcut, vreau să te pedepsesc, chiar să întrerup orice comunicare cu tine, să nu mai am nimic de-a face cu tine Dar referindu-ne toate acestea la Dumnezeu, trecem linia dincolo de care învățăturile creștine cheie exprimate în alte imagini și povești, în special pilda fiului risipitor, devin lipsite de sens Dar această limitare necesită un fel de resemnare intelectuală, iar aceasta pare să fi lipsit în creștinătatea latină, în care a înflorit o identificare totală, aproape obsesivă, cu anumite scheme de animale de companie, cu consecințe catastrofale sau înspăimântătoare care justificau despărțiri mortale Aici este amintită teribila doctrină a lui Calvin despre dubla predestinare, dar partea catolică nu a rămas în urma lui în această dorință arogantă de a determina Ambele părți au tras din surse comune hiper-augustiniene credința comună sau larg răspândită că majoritatea oamenilor vor fi condamnați Misionarii din America Latină cucerită erau convinși că ar trebui să-și informeze pe noii lor convertiți că strămoșii lor au fost tăiați pentru totdeauna de la mântuirea lui Dumnezeu Puteți vorbi despre asta non-stop Este suficient să spunem că aceste implicații ale înțelegerii hiper-augustiniene au revoltat conștiința multor oameni în epocile anterioare și că i-au determinat pe mulți să părăsească credința și să îmbrățișeze un umanism exclusiv atunci când cotitura antropocentrică a luat amploare Desigur, sunt conștient că mulți credincioși din ziua de azi mai doresc să apere sistemul de credință hiper-augustinian în întregime, precum catolicii conservatori și unii protestanți fundamentaliști Dar există și un grup mai larg de adepți ai credinței și sentimentelor creștine pentru care căderea iadului este o schimbare teologică pozitivă Pentru acești oameni, o simplă întoarcere la status quo ante Deismo este exclusă Vezi Herbert McCabc, God, Christ and Us (London: Continuum ) pentru o discuție despre mânia lui Dumnezeu: "Avem nevoie de imagini, în special de imagini controversate" (p - ) McCabe subliniază (p ) că Toma d'Aquino a justificat şi nevoia de imagini multiple (Summa Theologiae, ia, , ) Dileme Pentru mine, ca cineva care împărtășește această înțelegere religioasă, această întorsătură a modernității a adus cu ea anumite avantaje, de exemplu, ne-a separat înțelegerea primului mister (păcatul originar) de conștiința obsesivă a depravării umane și, de asemenea, ne-a ajutat să ne distanțăm noi înşine de la noţiunea juridic-punitivă de răscumpărare Dar schimbarea a avut loc și la un nivel mai fundamental Predecesorii noștri hiper-augustinieni făceau parte dintr-o cultură religioasă în care era normal să găsim sens divin în suferință și distrugere Toate culturile umane anterioare au făcut acest lucru și părea aproape de neconceput să înțelegi (percepți) lumea în alte categorii Descoperirea modernității ar trebui înțeleasă în sensul că acest tip de înțelegere nu mai poate fi luat de la sine înțeles Aici mă refer la două niveluri semantice: nu numai că există sisteme alternative în care pericolele și necazurile care ne așteaptă sunt interpretate pur și simplu ca niște accidente - doar câțiva le-au interpretat în trecut (de exemplu, epicurienii și câțiva alți filozofi); dar, în plus, se pune întrebarea dacă interpretările în care apare ideea violenței divine nu sunt o ispită periculoasă Am menționat mai sus tendința "prea umană" de a transforma violența divină în a noastră Dacă o astfel de cucerire este pedeapsa lui Dumnezeu pentru păcatele noastre, atunci suntem foarte aproape de a atribui o misiune divină biruitorilor Acest lucru poate să nu fie periculos când instrumentele mâniei lui Dumnezeu sunt străini, cum ar fi invadatorii mongoli sau turci ai creștinătății Dar cei "ai lor" care luptă împotriva necredincioșilor, care suprimă ereziile și pedepsesc criminalii, pot ajunge la concluzia că ei sunt solii lui Dumnezeu Violența lui Dumnezeu poate fi foarte ușor interiorizată de culturile războinice care interiorizează puterea numinoasă a violenței Violența divină "expropriată" este, de asemenea, un mecanism de excludere Suntem de partea lui Dumnezeu și, prin definiție, ei (necredincioși, eretici, criminali, dușmani ai societății noastre) nu sunt Ajungem la absurdități, cum ar fi ultima mare convulsiune a Europei creștine de atunci, în timpul Primului Război Mondial, când fiecare dintre părțile opuse și-a scris cu încredere în sine pe Dumnezeu ca susținător Suntem foarte aproape de ispita spirituală de a crede că suntem drepți și binecuvântați pentru că suntem biruitori Poate, deci, această întorsătură a modernității are dreptate în critica ei la adresa violenței divine, începând cu condamnarea biblică a sacrificiilor aduse lui Baal și până la punctul în care însuși conceptul ei este pus sub semnul întrebării? Poate că este ceva fundamental greșit cu întreaga hermeneutică a suferinței ca divină Poate că ne înșelim când căutăm sensul aici Dar de dragul 